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SUNUŞ 


Dert gelende defini isteriz Allah Teala”dan, talibi yok- 
tur elbet derdin. Derdimiz başımızdan aşmışken üste- 
lik... Zamane halimize denk düşecek laf değildir es- 
kilerin, derdi Allah olana, hakikati dert edinene, “Allah 
derdini artırsın” niyazı. 


Kederlerimiz bir bir gönlümüzde birikmişken, bed- 
dua gibi gelir bize bu söz, acaba hiç mi geçim sıkıntısı 
yaşamadılar, eşleriyle atışmadılar, işsiz kalmadılar, be- 
denlerine hastalık değmedi de tek dertleri Allah oldu? 


Mümkün değildir, bu ölemde hayat sürüp kaçınılmaz 
olan her ne varsa en az birinin başa gelmemesi. Öyleyse 
modern çağ algımızla bile dertsiz değillerdi likin neyin 
dert edilmeye layık olduğunun farkındaydılar. Gönlüne 
yücelerin yücesini yerleştirenler haliyle dert de vermezdi 
kimseye, nahoş söz ve davranışları ile. 


Peki ya bizim derdimiz ne ve başkalarına dert oldu- 
ğumuz ne hallerimiz var? 


Yunus Emre”ye atfedilen, “Derdi dünya olanın dünya 
kadar derdi olur” dizesi mi tarif eder bizi yoksa, “İki/ikten 
usandım / Birlik hanına kandım / Derd-i şarabın içtim / 
Dermanım yağma olsun” dizeleri mi? 


Zordur bir yanımız dünyayı arzularken diğer yanımız- 
la, “Allah bes, baki heves” dedirtebilecek samimiyete 
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sahip olabilmek. Derdimizi netleştiremediğimizdendir, 
gerçek huzuru bulacağımız yeri şaşırmamız, iyiliğin si- 
nelerimize yerleşememersi, sözün kıymetini düşürmele- 
rimiz, nasihatlere kulak asmayışlarımız ve bu türlü ah- 
valimizle hayırlı iş ve amellerimizi dahi heba edişlerimiz. 


Sözün özü, olması gereken ile olan arasındaki me- 
safeyi açmış olmalıyız ki, neresinden yakalarsak kördir 
diyebileceğimiz noktaya geldik. Nefsi kemale erenler 
gibi her birimiz derdimizi sahiplendiğimizde “iyi insan ve 
iyi müslüman” vasıflarına ters düşen niyetlerimiz, iş ve 
amellerimiz de düzelecektir ümidindeyiz. 


Semerkand Aile dergisinin “Değerlerimiz” köşesinde 
yer alan bu yazılar, asıl derde dönebilmemize yardım ede- 
bileceğini düşündüğümüz birer hatırlatmadan ibarettir. 


Her nefse havale ile... 


abı 


.. 


.. 


TV Yaş” 13 


 AHİHLE İL 
 İNANÇIMIZ 
OLÇUÜSUİNİDİE 
HUZURUMUZ 
OLUR 


m Hakkıyla ahiret gününe 
inandığımızda ne 
başımıza gelen sıkıntılar 
ümitsizliğe kapılmamıza 
sebep olur ne de 
gücümüzün yetmeyeceği 
haksızlıklar karşısında 
sarsılır, bezginlik duyarız. 
Aksine o güne güvenip 
“iyi ki ahiret var” der, 
teselli buluruz. 

ola) 


Dünya var oldu olalı insanoğlu içini ferahlatan, saygı, 
sevgi ve güven üzerine kurulu bir düzen istedi. İstedi ki 
sağ olduğum müddetçe salim olayım. Gönlünü daral- 
tandan uzak durup huzur vereceğini düşündüğü şeyle- 
rin ardınca gitti, bazan aş, eş, iş, kimi zaman mal, mülk, 
sıhhat ve afiyet dedi. Hatta tükettikçe daha mutlu/hu- 
zurlu olurum zannı ile çok alışveriş gibi çağın hastalıkla- 
rının peşinde sürüklendi. Çoğunlukla farklı isimlerle andı 
bu isteğini. Lakin arzulananların, kavuşulması istenen- 
lerin her birinin içinde olması istenen tek bir histi, huzur. 
Evet, içi ferahlatan, gönül dirliği veren huzurdu aranılan. 


Aslında hepimiz “evvela ben” diyerek kendimiz için 
istedik ve aradık huzuru fakat yetmedi, yetmeyeceğini 
yaşayarak tecrübe ettik. Toplumlar, devletler de gerçek 
huzurun peşine düştüler. Çünkü yalnızken bir şekilde 
çaresine baktığımız başımızın, birlikte yaşadıklarımızla 
da hoş olması gerekirdi. Bu nedenle yeri geldi huzurun 
yolunu yordamını tarif eden usul erkan öğrendik, haddi 
aşmayalım, hadlere riayet edelim diye adaba sarıldık, 
geleneklerimiz göreneklerimiz oldu. Hakaretten, gıybet- 
ten, suizandan, fuhuştan, arsızlıktan uzak kalmak için 
ahlaktan nasiplenelim istedik. Rüşvet alıp vermeyelim, 
hırsızlık etmeyelim, kimsenin ırzına, canına tecavüz et- 
meyelim diye madde madde kanunlar yazdık, anaya- 
salarımız oldu, yine de gerçek huzuru bulamadik. Zira 
çözüm sadece “madde”de değil “mana”daydı. 
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HUZUR İSTEDİK HUZURSUZ OLDUK 


Gelişen teknoloiiye, kolaylaşan bilgi alışverişine, yük- 
selen eğitim seviyesine, eda ettiğimiz namazlara, tut- 
tuğumuz oruçlara, tilavet ettiğimiz Kur”an-ı Kerim”e vb. 
rağmen ailemizde, mahallemizde, toplumumuzda güve- 
nin, sevginin ve saygının tadına tam varamadık. Hala 
gönlümüz rahat değil, kendimizi güvende hissedemiyo- 
ruz. An geliyor evladımıza, eşimize, komşumuza, “Biraz 
huzur ver” diyoruz. Evlerimizden çıkmaya korkuyoruz, 
hangi el cebimize habersizce girecek, hangi dilden ya- 
ralanacağız, kim ardımızdan kuyumuzu kazacak diye 
endişe ediyoruz. Oysa tüm bunlardan sakınmak ve hu- 
zurun temini için değil miydi, onca adetler, görenekler, 
yasal düzenlemeler ve en mühimi yaptığımız ibadetler? 


Öyleydi, fakat insanca anlayışlarımızdan, tecrübeleri- 
mizden, bilgimizden yola çıkarak ortaya koyduklarımız, 
beşerliğimiz gibi hep eksik, nakıs kaldı. Düzen sağla- 
yıcı olarak kendimizi uymak zorunda hissettiklerimize 
de uymadık. Dolayısıyla huzur namına şifa olarak öne 
sürdüğümüz nice gelenekler, görenekler, yasal düzen- 
lemeler ya hiç tesirli olmadı ya da tesirleri geçici oldu. 
Bunların yanı sıra bizler, istediğimiz zaman rafa kaldıra- 
mayacağımız yahut, “Böyle huzur vermiyor, bir de şöyle 
deneyelim” diyemeyeceğimiz Rabbimiz”in buyrukları- 
na da gönül rızasıyla boyun eğmedik. Onlar mutlak iyi, 
güzel, hak ve doğruydu, huzurun garantisiydi. Kur”an-ı 
Kerim ve hadis-i şeriflerle ömrümüz boyunca arayaca- 
ğımız şahsi ve toplumsal huzura nasıl erişebileceğimizin 
reçetesini elimize hazır veriyordu. Lakin yine de bilerek 
veya bilmeyerek yaptığımız hatalar, samimiyetsizlikleri- 
miz, ardımıza attıklarımız, gözden düşürdüklerimiz yü- 
zünden huzura sahip olamadık. 


ALLAH”IN ZİKRİYLE HUZUR BULMAK 


“...Biliniz ki kalpler ancak Allah”ı anmakla mutmain 
olur” (Ra“d 13/28) öyet-i celilesi doğrultusunda huzur is- 
teyen bir müslümanın ilk yöneleceği iş, Rabb”ini zik- 
retmektir. Bu reçeteyi tam anlamıyla uygulayıp Allah 
Teala”yı kalbinin merkezine alan bir insanın huzursuz 
olması mümkün değildir. Zira kişinin Allah Teğlö”nın 
emirlerine uymada ve yasaklarından sakınmada ftitizliği 
artmış, kalbi kimseyi incitmeyecek, kimseden incinme- 
yecek derecede muhabbetullah ile incelmiştir. Artık ol- 
gun bir müslümandır, etrafındakilerin onda göreceği her 
hal güzeldir. Fakat zikir faziletine sahip olabilmek için 
evvela Allah inancı yanında ihlaslı bir ahiret inancımızın 
da olması gerekir. Çünkü ahiret inancı iman esaslarımız- 
dan biridir. 


İYİ Kİ AHİRET VARI 


Hamdolsun müslümanız. “...Kim Allah”ı, meleklerini, 
kitaplarını, peygamberlerini ve ahiret gününü inkar eder- 
se derin bir sapıklığa düşmüş olur...” (Nisa 41/136). Allah 
Tealö”ya iman ettiğimiz gibi ahiret gününe de iman eden- 
lerdeniz. Böylece kimimize sefasından yetmez, kimimize 
cefasından bitmez gelen şu dünya günlerinin biteceğini, 
zerre miktarınca yaptığımız iyiliğin ve yine zerre mikta- 
rıca yaptığımız kötülüğün karşılığını göreceğimiz ebedi 
hayatımızın başlayacağını biliriz. İşte Allah Teala”ya iman 
etmenin peşi sıra gelen ahiret gününe iman, her halimiz- 
den hesap verme şuurunun ta kendisidir. 


Hakkıyla ahiret gününe inandığımızda ne başımıza 
gelen sıkıntılar ümitsizliğe kapılmamıza sebep olur ne 
de elimizle, dilimizle düzeltemeyeceğimiz, gücümüzün 
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yetmeyeceği haksızlıklar karşısında sarsılır, bezginlik 
duyarız. Aksine her hakkın ve her haksızlığın ortaya çı- 
kacağı o güne güvenip, “İyi ki ahiret var” der, teselli bu- 
luruz. Yapmayı planladığımız her şeyi, “Bir gün hesabını 
vereceğim” diyerek evvela düşünür, sonra yaparız. Sö- 
zümüzü, işitmemizi, görmemizi, kılık kıyafetimizi, oturup 
kalkmamızı ta çocukluğumuzda bize öğretilen “Amentü” 
çerçevesinde ahiret süzgecinden geçiririz. 


Velakin hep böyle mi olur? Maalesef... Bazan öyle 
hallere düşürürüz ki kendimizi o zaman, “İyi ki ahiret 
var” demenin yerini ahiret gününü unutmak alır. Anne- 
mize babamıza “Öf” çektiğimizde, eşlerimizin haklarını 
gözetmediğimizde, birilerinin namusunu gıybet ve iftira 
ile dilimize doladığımızda, yanımızdaki, yakınımızda- 
ki insanlardan hal hatır sormadan yüz çevirdiğimizde, 
cebimiz para gördüğü için fakiri fukarayı insandan say- 
mayacak derecede nefsimizi azdırdığımızda, bir başka- 
sının malına, mevkiine göz dikip, “O hak etmiyor, ben 
hak ediyorum” diye haset ettiğimizde, haram kazanca 
yöneldiğimizde ve daha pek çok halimizde gün gelir bir 
ahiret gününün olduğunu unuturuz, umursamayız. 


AHİRET HASSASİYETİMİZİ KAYBETTİK 


Allah Teala”nın buyrukları ve Resülullah Efendimiz”in 
isallallahu aleyhi vesellem) Örnek hayatı doğrultusunda dü- 
şündüğümüzde, vicdanı, kalbi ve eylemi ahiret merkezli 
olan bir insanın şerre düşmesi söz konusu bile olmama- 
lı, Olmamalı lakin ahiret inancımızı tam manasıyla ihlaslı 
kılamadığımızdan hemen hepsini yapabiliyoruz. Rızası- 
nı ummaktan ve sevgisinden kaynaklanan Allah korku- 
muzun yerine bazan başka korkuları, başka hesapları 


baş tacı edip önemsemeye başlıyoruz. Tipki sahtesini 
ürettiğimiz ürünlerin farkedilip bir televizyon aracılığıyla 
görüntülenmesinden, hırsızlık yaptığımızda mal sahi- 
binden, bir cana kıydığımızda polisten, yakalandığımız- 
da hapse girmekten korkmamız gibi... “Allah Teala ne 
der?” yerine, “Başkalarına yakalanmayayım” endişesi 
duyarız. Bu halimizle adeta Allah Teala”nın hükümlerini 
bu dünyadan sıyırıp sadece ahiret hayatına özgü kiılarız. 
İtikadımızın ve vicdanımızın ayarını bozup çekinceleri- 
miz, korkularımız çift başlı hale gelir, biri bu dünyaya 
has, diğeri öteki dünyaya. 


Böyle bir algı ile tabiata, birbirimize karşı davranış- 
larımız, düşüncelerimiz ve hissiyatımız da değişime uğ- 
ruyor. Yetmezmiş gibi din anlayışımız ve dinin temelle- 
rinden olan ahiret inancımız da örseleniyor. Ahiret gü- 
nünün hesabını kendimize uzak görüyoruz. Daha çok 
bu dünyada yakayı ele vermeme, ayıplanmama, dışlan- 
mama, kısıtlanmama isteği daha ağır basıyor. Utancımı- 
zın, mahcubiyetimizin daha fazla olacağı Allah Tealö”nın 
huzurunda bulunma gerçeğini erteliyoruz. Halbuki 
Cenab-ı Hakk”ın muradına uygun olarak ahiret inancı- 
mız muhabbetullah ile örülmüş bir kontrol mekanizması 
gibi çalışmalı. Çalışmalı ki her halimizi bilen Rabbimiz”in 
huzuruna çıkmadan, yaratılanın hesabına gerek kalma- 
dan kendimizi hesaba çekenlerden olabilmeliyiz. Aksi 
halde yakındığımız huzursuzluğa set çekemez, bizi sin- 
sice sarıp sarmalayan amaçsızlığa, hedefsizliğe ve her 
türlü suça, günaha, karmaşaya “dur” diyemeyiz. 


İbadetlerimizin ihlaslı olabilmesi, insani ilişkilerimizin 
zevk ve ihtiraslardan sıyrılıp İslam ahlakına uygun bir se- 
yir izleyebilmesi için ahiret inancımızın içini boşaltmadan 
özüne, sadakate ihtiyacımız var. Huzur istiyorsak buna 
mecburuz. Gerçek huzur İslam” ihlasla yaşamakta. 


AYDI 


XARDES 
OLALIM 
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Ne çaresiz ne de 
ümitsiziz, etrafımıza iyi 
niyetle bir bakınabilsek 
sevilmeye, kardeş 
edinilmeye layık o 
kadar çok insan 
göreceğiz ki, “Bizi 
birbirimize kardeş 
edene şükürler olsun” 


diyecegiz. 
ola) 


İçinde bulunduğumuz şu misafirhanede başkalarıyla 
az veya çok hemhal olan insanlardan isek, yola çıktı- 
ğımızla yol arkadaşı, aynı apartmanda veya mahallede 
oturduğumuzla komşu oluruz. Birkaç ortak noktada 
halleştiğimize arkadaş der, daha fazla kaynaştığımızı 
dostluğa layık görürüz. Hemcinsimizle ilişkimiz bu ka- 
dar da değildir, ailemiz içinde tek çocuk değilsek, aynı 
kanı taşıdığımız, aynı çatı altında uyuduğumuz, yediği- 
miz, birlikte yetiştiğimiz kardeşlerimiz veya emzirilen süt 
ile sütkardeşlerimiz olur. 


Daha niceleri vardır böyle gönlümüzde yer eden. Bu 
sebeple başlıktaki çağrı, “Benim arkadaşım, dostum, 
kardeşim var, niye kardeş olalım?” diyebileceklere garip 
gelebilir. Özellikle kardeş kelimesine en çok verilen ma- 
naya göre haklıdırlar. Lakin tüm bu kişilerin yanı sıra bel- 
ki de hiç görmediğimiz, bizzat tanımadığımız ama ruhen 
ve kalben kendimize çok yakın hissettiğimiz insanlar 
vardır. Bir gözümüzü kapatsak diğer gözümüzün önüne 
gelirler, zira önemlidirler. Çünkü, “/Müminler ancak kar- 
deştir...” (Hucurat 49/10) buyuran Allah Teölö”nın aramızda 
kurduğu özel bir bağımız vardır. 


“MÜMİNLER ANCAK KARDEŞTİR” 


Gelip göçücü olduğumuzu bildiğimiz dünyayı imar 
ederken kimliklerimiz gibi mensubiyetlerimiz de fark- 
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lı olabilir. Hepsi bir zenginliktir, üstünlük vesilesi yahut 
aşağılanmaya sebep değildir. Her birinin hukuku ayrı- 
dır, akrabalık, komşuluk, arkadaşlık... Hak ve sorum- 
luluklarımız gözden düşürülemez, güzel geçim esaslı 
insani değerlere sahip olmakla mesulüz. Hepsi can ol- 
salar, canan da olsalar, aynı inanç ve idealleri paylaştı- 
ğımız kişilerle ilişkilerimizin temeli ve tamamlayıcısı ise 
en sağlam bağımız olan din kardeşliğimizdir. Allah için 
kardeşlik, niyetimizle başlayıp amele yansıtmamızla en 
yakınımızdan en uzağımıza her şeyimizi anlamlandıran, 
toparlayan, diri tutandır. Başka bir ifadeyle kalplerin ya- 
kınında, bedenlerin yanında durmakla bir olmak, birlikte 
bulunmaktır. Bu anlamda, “...Parçalanıp bölünmeyin...” 
(Al-i İmran 3/103) buyurarak emreden iman ettiğimiz, teslim 
olduğumuz Allah Tealö”dır. 


Onca kurduğumuz ilişkinin, diyaloğun arasında, “Ne- 
den din kardeşliği daha önemli?” diye sorabileceklere 
yahut düşünebileceklere cevabı Ebü Kılabe fradıyallahu 
anh) şöyle veriyor: “Din kardeşlerimiz, bizim için ailemiz- 
den ve kendi çocuklarımızdan daha sevimlidir. Çünkü 
ailemiz bize dünyayı hatırlatırken, din kardeşlerimiz ahi- 
reti hatırlatmaktadırlar.” 


İnsan şaşırmaya görsün, mensup olduğu dünya ile 
sınırlı kimlik ve bağlarla, “Benim ailem, soyum, ırkım, di- 
lim, partim, ideoloyim... vb. üstündür” diyerek araya bir 
menfaat, uyuşmazlık, çatışma sızdırdığı anda ya terke- 
dilen ya da din kardeşini terkeden olur. Nitekim sahip 
olduğumuz malla, makamla, kullandığımız dille, tenleri- 
mizin rengiyle, farklı düşünce yöntemlerimizle bizi bize 
musallat etmek için didinen şeytan ve nefsimiz varken, 
ucundan, köşesinden bu tür dünyevl kimliklerle kurulan 
ilişkilere dünya kaygısının bulaşmaması zor, çok zor... 


Oysa Allah için kurulan din kardeşliğinde dünya kaygısı 
yerini ahiret kaygısına, gönül verdiğimiz fani olanın rızası 
ise yerini Allah Teala”nın rızasına bırakır. İşte imanla, tak- 
va ile karılan din kardeşliğinin özü gibi hedefi de budur. 


Hemen aklımıza Medine”deki Evs ve Hazrec kabileleri 
geliyor. Aynı kandan, aileden oldukları halde yıllarca sa- 
vaştılar. Ta ki Allah Teölö”ya iman edip Allah Resülü”ne 
Isallallahu aleyhi vesellem) biat edene dek.Yüce Allah bu kar- 
deşliği bir “nimet” olarak belirtip bizlere şöyle hatırlatı- 
yor: “Hep birlikte Allah”ın ipine (kitabına, dinine) sımsıkı 
sarılın. Parçalanıp ayrılmayın. Allah”ın üzerinizdeki nime- 
tini düşünün. Hani siz birbirinize düşmanlar idiniz de, O, 
kalplerinizi birleştirmişti. İşte O”nun (bu) nimeti sayesinde 
kardeşler olmuştunuz. Yine siz, bir ateş çukurunun tam 
kenarında iken oradan da sizi O kurtarmıştı. İşte Allah 
size öyetlerini böyle apaçık bildiriyor ki, doğru yola eresi- 
niz” (AI-i İmran 3/103). 


İslamiyet”e sadık kalan Evs ve Hazrec kardeş olduk- 
tan sonra dağılmadılar, parçalanmadılar. Allah için hic- 
ret eden muhacire yine Allah için sahip çıkan “ensar”lar 
oldular. İman merkezli dayanışmanın, yardımlaşmanın, 
başkasını kendi nefsine tercih etmenin yüceliğini yaşa- 
dılar ve Peygamberimiz”in isallallahu aleyhi veselleml, Kim bir 
mümini yüce Allah için kardeş edinirse, Allah Teala o ku- 
lunu cennette herhangi bir ameli ile ulaşamayacağı de- 
receye yükselltir” (Zebidi, İthafü”s-Sade, 7/14) müidesine nail 
oldular inşallah. 


KARDEŞİZ AMA... 


Sözünü ettiğimiz güzide insanlar müslümanların 
kuvvetlenmesi ve dinin hakkıyla bilinmesi için birbirle- 
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rine sımsıkı sarılmışlardı. Fakat şimdilerde dayanışma, 
yardımlaşma, sevinçte ve üzüntüde ortak olmak yerini, 
yeni yetme gençlerin diline düşürdüğü içi boş “kanka” 
kelimesine bırakacak kadar zayıfladı. Şu halde, “Kendi- 
lerine apaçık deliller geldikten sonra parçalanıp ayrılığa 
düşenler gibi olmayın. İşte bunlar için büyük bir azap var- 
dır” (AH-i İmran 3/105) İkazının muhatabı olmamak için gayret 
göstermeliyiz. Lakin kendimize toz kondurmuyor, niye 
bu kadar zaafa düştüğümüzün cevabını hazırda bek- 
letiyoruz, “Zaman böyle” veya, “Ah modernizm” deyip 
geçiştiriyoruz. Oysa şikayet ettiğimiz zamanı yaşayanlar 
gibi sitem ettiğimiz modermizme kapılanlar da bizler de- 
ğil miyiz? O halde, aksaklığı başka adreslere gönderme- 
den evvel kendimizde aramak daha faziletlidir. 


NİYET ETTİM KARDEŞ OLMAYA 


Bizim her amelimizin kıymeti niyetimize göre anlam 
kazanmıyor muydu? Öyleyse önce niyet edelim veya 
niyetlerimizi tazeleyelim. Söz gelimi şöyle diyebiliriz: 
“Niyet ettim Allah için sevmeye, O”nun rızası için kar- 
deş olmaya.” Şimdi sıra amel etmeye geldi ama nasıl? 
Peygamber Efendimiz”in (sallallahu aleyhi vesellem) mübarek 
sözleri yetişiyor imdadımıza ve buyuruyor ki: “/Müslü- 
manlar birbirlerine karşı sevgi, şefkat ve merhamette tek 
bir vücut gibidir. Vücudun bir uzvu rahatsız olunca di- 
ğer azalar da uykusuzluk ve ateşle ona eşlik eder” (Buhari, 
Edeb, 27, Müslim, Birr, 17). Tek vücut olup, bu kardeşlik ipi- 
ne sıkı tutunun, düşmeyin diyerek kulağımızı çeken, 
aynı zamanda düşürmeyin demiyor mu? Farz edelim 
ki “kardeşim” deyip bağrımıza bastığımız biri kardeşlik 


hukukuna riayet etmedi. “Sen bu ipi tutmayı hak etmi- 
yorsun” deyip yüz çevirmek yerine hatasını bağışlasak, 
hayır duada bulunsak, günaha düşmüşse tövbeye da- 
vet etsek ne kaybederiz? Hiçbir şey. Aksine nefsimizin 
üstüne bastığımız gibi kardeşlik zincirini de kuvvetlendi- 
ririz. Demek ki böbürlenerek, suizan ederek, aldatarak, 
aşağılayarak, düşene bir tekme de ben vurayım diyerek, 
verilen sözden cayarak, kem gözle bakarak, öfkemize 
yenik düşerek, alay ederek... vb. değil, sevgi ve mer- 
hametle yardımlaşarak, iyi niyetle, güzel sözle, sıkıntıda 
olanın sıkıntısını sahiplenerek tek vücut olmalıyız. 


Din kardeşliğinin neyi gerektirdiği hakkında Kur”an-ı 
Kerim”de ve hadis-i şeriflerde daha pek çok nasihat 
bulunmakta fakat mesele nasihat dinleyenlerden ola- 
bilmekte. Bir an hayal edin, Resülullah ( sallallahu aleyhi 
vesellem) yanımıza gelip, “Aümin, başkasıyla iyi geçinen 
ve kendisiyle iyi geçinilen kimsedir. Başkasıyla iyi geçin- 
meyen ve kendisiyle de iyi geçinilemeyen kimsede hayır 
yoktur” (Ahmed b. Hanbel, e/-Müsned, 2/400) hadis-i şerifini tek 
tek hepimize söylemiş olsa irkilmez miyiz? 


Ne çaresiz ne de ümitsiziz, etrafımıza iyi niyetle bir 
bakınabilsek sevilmeye, kardeş edinilmeye layık o kadar 
çok insan göreceğiz ki, “Bizi birbirimize kardeş edene 
şükürler olsun” diyeceğiz. 
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TEK YÜREK 


TEK SES 


təfə Kur”an-ı Kerim”de, 
“Alfah”a ve 

Resülü”ne itaat 

edin ve birbirinizle 
çekişmeyin. Sonra 
gevşersiniz ve 

gücünüz, devletiniz 

elden gider. Sabırlı 

olun. Çünkü Allah 
sabredenlerle 


beraberdir” (Enfal 8/46) 
buyrulur. ə P) 


Bazan bir şair, “Toplanın hep, derlenin hep, düzelin, 
yığınlar, gelini” (Necip Fazıl, Davetiye) dizeleriyle, bazan 
da bir Allah dostu eyleme döktüğü, “Şu beş duyudan, 
altı yönden varını yoğunu birliğe çek, birliğe” (Mevlana 
Celaleddin-i Rümi, Birliğe Ulaş) davetiyle seslenir bize. 
Her birinin dayanağı ilahidir. Zira Kur”an-ı Kerim”de, 
“Allah”a ve Resülü”ne itaat edin ve birbirinizle çekiş- 
meyin. Sonra gevşersiniz ve gücünüz, devletiniz elden 
gider. Sabırlı olun. Çünkü Allah sabredenlerle beraber- 
dir” (Enfal 8/46) buyrulur. Resülullah Efendimiz de isallallahu 
aleyhi vesellem)l, “AMümin mümine karşı, parçaları birbirini 
bağlayıp tahkim eden bina gibidir” (Buhari, Mezalim, 5: Müs- 
lim, Birr, 17) nasihatini eder. Tavsiyeden öte kucaklayıcı ve 
genel geçer bu emirlerle bizden istenen birlik ve bera- 
berliktir. Aynı kıbleye yönelmemizden namazı cemaatle 
kılmalarımıza, aile kurmamızdan dünyevt veya dini ma- 
hiyet taşıyan tüm iş ve hizmetlere kadar birlikte amel 
etmeyi, iş görmeyi öğreniriz. Lakin birlikte giriştiğimiz iş 
veya hizmetlerde ya niyetimizdeki ya da iletişimdeki ek- 
siklerimizle hakikati rencide ettiğimiz de olur. 


EVVELA NİYETTE BİRLİK 


Atalarımız, “Bir elin nesi var, iki elin sesi var” der- 
ken şüphesiz bir işin (hizmetin) tek başına üstesinden 
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gelmenin zorluğuna dikkat çekmiştir. Yine tecrübe ede- 
nin, “Bir avuç kumu cama savurduğunuzda hiçbir etkisi 
olmaz. Ancak kumu suyla kararak topak yaptığınızda 
attığınız cam kırılır” şeklindeki deyişiyle, birden fazla 
yüreğin ve bedenin bir araya gelmesiyle ortaya çıkan 
etkinin daha kalıcı ve güçlü olduğunu anlarız. Fakat so- 
nucun böyle olabilmesi için kuru kalabalıktan ziyade 
bir işin etrafında toplananların evvela niyetlerinin “Allah 
için” olması ve iş yapma, hizmet etme gayesi ve ça- 
bası taşımaları gerekir. Çoğumuzun anlayışı ve kabulü 
böyle olduğu halde nefsanf tavırlarımızın her an farkında 
olamadığımız için davranışlarımız kimi zaman bu düstur 
üzere olmayabiliyor. 


Hizmete yüklediğimiz mana, sorulması halinde, “Hiz- 
metteyim, falan hizmet biriminde yetkiliyim” demenin 
cazibesini yaşamak, hizmetin herhangi bir aşamasında 
mevki olarak görülen yerleri doldurmak olduğunda, iş 
yapma, hizmet etme gayemizi askıya almış oluruz. 


Mesela hizmette üzerimize düşen sorumluluk ve ak- 
tiviteleri bir başkasının üzerine yükleyip “hizmet ediyo- 
rum” görüntüsü vererek hizmetten sıyrılmamız, bu şe- 
kilde mevcut konumumuzu koruma isteğimiz bu halin 
örneklerinden biri olabilir. Her ne kadar bu durum sade- 
ce kendimize zarar veriyor gibi görünse de, öyle değil. 
Hizmette bulunan her bir ferdin niyetlerinde ve gayret- 
lerinde ortaklık bulunmayınca ya içimizden biri, üzerine 
yüklenen hizmetlerin altında ezilip hizmetten soğuyabi- 
liyor yahut aynı niyete kilitlenememenin etkisiyle hizme- 
timiz farklı boyutlarıyla sekteye uğrayabiliyor. 


NİYETİ İLETİŞİM TAMAMLAR 


Rıza-yı ilahi maksadını taşımak ve hizmetten kaçın- 
mamak, nefsimizin ıslahı için kafi gibi görünüyor. Fa- 
kat omuz omuza verdiğimiz kardeşlerimizle birlikteliği- 
mizi diri tutacak iletişim kurma gerekliliği de hizmetin 
selameti için vazgeçilmezdir. Zira sağlıklı iletişim kura- 
madığımızda birbirimizin bilgi ve deneyiminden faydala- 
namaz, hizmet üretemez, ortaya çıkan hizmeti kimseyle 
paylaşamayız. Haliyle hizmetteki iletişim eksikliğimiz ni- 
yetimizi ve çabamızı etkiler. 


Öne çıkardığımız benliğimizin yol açtığı, kırıcı davra- 
nışlar, yersiz alınganlıklar, küskünlük, verdiğimiz sözde 
durmamak, sözümüzü dinletmae isteği, başkalarının ken- 
dilerini ifade etmelerine fırsat vermemek gibi zaaflarımız 
nasıl kardeşlik bağlarımızı eritiyorsa, iletişimin haberdar 
etmek, bilgi vermek, ortak akıl yürütüp bir yol çizelgesi 
belirlemek gibi unsurlarını önemsiz görmelerimiz de hiz- 
metlerimizi zayıflatabilir. 


Söz gelimi, üstlendiğimiz hizmetin istişarelerine tür- 
lü bahanelerle katılmadığımızda, herhangi bir hizmetin 
içeriği, çerçevesi hakkında yeterli bilgilendirme yapıl- 
madığında ekip ruhunu besleyen damarlardan birini ko- 
partmış oluruz. Biraz daha detaya indiğimizde, istişare 
ile alınan bir kararın herhangi bir sebeple değişmesi ha- 
linde bu değişikliğin diğer istişare, üyelerinin bir kısmına 
veya tamamına bildirilmemesi, haberdar edilmeyen isti- 
şare üyelerine, “Size gerek duyulmuyor” hissini yaşatıp, 
fevrf çıkışlara, fitneye veya motivasyon düşüklüğüne se- 
bep olabilir. Bir diğer yönüyle, değişiklik hakkında bilgi 
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verilememesi ilgili hizmette yanlış yönlendirme yapılma- 
sını da kaçınılmaz kılar ve tüm bunlar hizmetlerin seyrini 
takip etmeme, birbirimizin çalışmalarına katkıda bulun- 
mama, lüzumlu koordinasyonu sağlayamama gibi hiz- 
met içi aksaklıkları, olumsuzlukları beraberinde getirir. 


Şu halde birlik ve beraberlik içinde hizmet edebilme- 
miz ve manen şifa bulabilmemiz için “Allah Tealə”nın rı- 
zası” niyetiyle elimizden gelen çabayı sarfetmemiz ve 
mümine yakışır bir iletişim kurmamız tek yürek, tek ses 
olmamızı temin eder. Ortaya çıkan huzurlu ortamın vesi- 
lesiyle de şairin, “Bir güzel ki, en güzeli güzelin, gönüller 
gelin” (Necip Fazıl, Davetiye) çağrısına şevkle uyabiliriz. 


YİLİK 
GARİP 
KALMASIN 


Gö Ettiğimiz iyiliklere 
benzeriyle karşılık 
bulamadlğımızda yahut 
kötülükle mukabele 
edildiğinde, “İyilik ettim 
canım yandı, bundan 
sonra iyilik edene iyilik, 
kötülük edene kötülük 
edeceğim” benzeri 
anlayışları sahiplenip 
iyilik etmekten geri 
durabiliyoruz. əə 


Belki farklı şekillerde ama mutlaka hemen hepimizin 
gönlünden geçmiştir, “Rabbim ihtiyacımı gider” niyazı. 
Sayıp dökmüşüzdür nicesini kendimizce. Bir an, hepsini 
bir yana itip, “En çok neye ihtiyacımız var?” diye kendi- 
mize sorsak, kimliğimiz, halimiz ne olursa olsun “iyilik” 
deriz. İnsanlık halidir, olmadık yerde aç, susuz, parasız 
kalırız, küçük bir ikramla, elimize tutuşturulan üç beş 
kuruşla dünyalar bizim olur. Derdimiz çoktur, bir selam, 
bir tebessüm, samimi bir, “Allah iyilik versin” dileği key- 
fimizi getirir. Sıhhatimizden olmuşuzdur eş dost ziyareti 
şifa gibi gelir. Günaha ve gaflete dalmışken gıyabımız- 
da edilen bir dua, istiğfar hatta kamil bir insanın nazarı 
iyiliktendir, imanımıza, ibadetimize çeki düzen verir. Şu 
halde azı çok, küçüğü büyük olan iyiliğe ihtiyaç hisset- 
meyenimiz, “Kimseden iyilik görmek istemem” diyeni- 
miz yoktur. 


Lakin iyilik görmeyi isterken, bazan nefsimizin dürt- 
mesiyle iyilik etmekten vazgeçebiliyoruz. Ettiğimiz iyilik- 
lere benzeriyle karşılık bulamadığımızda yahut kötülükle 
mukabele edildiğinde, “İyilik ettim canım yandı, kimse 
iyiliği hak etmiyor, iyilik ettiğin kimsenin şerrinden sakın, 
bundan sonra iyilik edene iyilik, kötülük edene kötülük 
edeceğim” benzeri anlayışları sahiplenip iyilik etmekten 
geri durabiliyoruz. Bu halimizle bir yandan, “Kötülüğe 
tövbe edilir” kaidesi yerine adeta iyiliğe tövbe ederken, 
diğer yandan mümin kimliğimizle iyiliği garip bırakıyoruz. 
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İYİLİK NİYETİMİZDEDİR 

Vicdanlarımıza huzur veren, bizi manen neşelendiren 
amelimizden ziyade niyetlerimizdir. İyilik niyette gizlidir. 
Bundan sebeptir ki niyeti halis olan, ettiği iyilikte, hatta 
gördüğü iyilikte ticaret misali kar-zarar ilişkisi gütmez. 
“Şu iyiliği hak eder, şu iyiliği hak etmez” diyerek terazi 
tutmaz. Zerre kadar iyiliğin kıymetinden ve kötülüğün 
hesabından gaflete düşmez. Bir yetimin saçını okşayıp 
geçse yahut bir yetimi yedirse, giydirse, okutsa, evlen- 
dirse, “Gün gelir bana kötülük eder, iyiliğime nankörlük- 
le karşılık verir” diye düşünmez. Hasbelkader kendisi- 
ne iyilik dokunan nankörlük etse, evvelden ettiği iyiliğe 
pişman olmaz, kötülüğüne kötülükle değil, yine iyilikle 
karşılık verir. Zira böylesi bir kalp inceliğine, merhamete 
ve takvaya sahip olanların derdi “Allah için”dir ve bilirler 
ki, “Kim iyi bir iş yaparsa kendi lehinedir. Kim de kötülük 
yaparsa kendi aleyhinedir...” (Fussılet 41/46). 


İYİLİĞİME İYİLİKLE KARŞILIK VER () 


“Kadir kıymet bilmez olmuş her kişi / Kadir kıymet bi- 
len yere gidelim” diyen Karacaoğlan gibi zaman zaman 
biz de yakınıyoruz. İstiyoruz ki en az hal hatır soranları- 
mız kadar hatır bilenlerimiz de olsun. Yardımına koştu- 
ğumuz komşumuz, teselli ettiğimiz dostumuz, büyütüp 
yetiştirdiğimiz evladımız, “Saçımı süpürge ettim, bir gün 
olsun kimseye el açtırmadım” dediğimiz eşimiz, gün ge- 
lip sırtını dönmesin, sıkıntı vermesin, nankörlük etme- 
sin diye belli belirsiz bir beklenti içine giriyoruz. Nefis 
ve şeytanın tesiriyle kuşatılmış beşerf yanımız, “İyiliğime 


iyilikle karşılık ver” diye sesleniyor. Karşılık göremedi- 
ğimizde ise yaralanıyoruz, güvenimiz yıkılıyor, ettiğimiz 
iyiliğin kaybolduğunu zannediyoruz. Dengeyi bir türlü 
tutturamayan, eksikliği, zayıflığı olan varlıklar olduğu- 
muzdan “içimiz acımasın, üzülmeyelim” demek nefsimi- 
zin çalkantısını dindirmeye yetmiyor. Ama en azından, 
“Karşındaki iyilik bilmez biri de olsa sen iyilik yap. Zira 
böyle bir iyilik, yarın mizanda mukabilinde teşekkür edi- 
len iyilikten daha ağır basar” diyen HZ. Ali”nin fradıyallahu 
anh) nasihatine teslim olup, niyetimizin gerçekten “Allah 
için” olup olmadığını kontrol edebiliriz. Yine, “İyiliğinize 
nankörlük edenlerin hali sizi iyilik yapmaktan soğutma- 
sın. Çünkü biri yaptığınız iyiliği anlamazsa, bir diğeri an- 
lar. Siz iyilik yapmaya devam edin” buyuran Hz. Alinin 
ferasetiyle, umut ve güvenimizi tazeleyebiliriz. Eğer nef- 
simizin şerrinden kurtulmak gibi bir çabanın içinde isek, 
Peygamber Efendimiz”in isallallahu aleyhi veselleml, “İnsanlar 
iyilik yaparsa biz de yaparız, insanlar haksızlık yaparsa 
bizde haksızlık ederiz diyen kimseler gibi olmayın, fakat 
kendinizi iyilik yapanlara karşı iyilik yapmaya kötülük ya- 
panlara karşı da haksızlık yapmamaya alıştırın” (Tirmizi, 
Birr, 6a) buyruğu doğrultusunda aynı terbiyeyi bir başkası 
vesilesiyle tedris edip, gücenmelerimizi, kırılmalarımızı 
azaltabiliriz. Belki de en mühimi hiç kimseden bir şey 
beklemeden bütün iyiliklerin sahibi Rabbimiz”e tevekkül 
etmenin hakikatine varırız. 


İYİLİK BİLENLERDEN OLALIM 


Gerek nezaket icabı gerekse iyilik gördüğümüz an- 
daki hislerimizin etkisiyle “teşekkür ederim” yahut “Allah 
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razı olsun” sözleri içimizden kopup, dilimizden dökülür. 
Bu, iyilik bilmemizin ilk tezahürüdür. Kadirşinaslığımızın 
devamı ise bir hadis-i şerifte buyrulduğu üzere şöyledir: 
“Kime bir iyilik yapılır da (bu iyiliğe iyilikle mukabelede 
bulunmak üzere maddi bir imkan) bulursa hemen o iyili- 
ğe (iyilikle) karşılık versin. Eğer (o iyiliğe) iyilikle mukabele 
etmek için maddi bir imkan bulamazsa kendisine iyilik 
yapan kişiyi övsün. Kendisine yapılan bu iyiliği ve yapanı 
öven kimse, o iyiliğe karşı teşekkürünü yerine getirmiş 
olur. Bu iyiliği (kimseye söylemeyerek) gizleyen kimse ise 
nankörlük yapmış olur” (Ebü Davud, Edeb, 12). 


İmam Gazali ikuddise sırruhül ise, “İnsanlardan bir iyi- 
lik gördüğün zaman önce Allah”a şükret...” diyerek asıl 
iyiliği bilinmesi gerekenin Rabbimiz olduğuna dikkat çe- 
ker. Zira Allah Teala”nın nimetlerine karşı değer bilme- 
miz, kadirşinaslığımız iman, itaat ve ibadet etmemizde- 
dir. Müslümanlar olarak Cenab-ı Mevlö”yı ve nimetlerini 
inkaür edenlerden olmasak bile, Kur”an-ı Kerim”de, “O, 
istediğiniz şeylerin hepsinden size verdi. Eğer Allah”ın 
nimetlerini saymaya kalkışsanız sayamazsınız. Şüphesiz 
insan çok zalimdir, çok nankördür” (İbrahim 14/34) buyru- 
luyor. Nimetlerinin haklarını ne derece verebildiğimizi 
düşünüp, kendimizi sorgulamamız gerekmez mi? Hem- 
cinslerimizin muhtemel nankörlüğünü dert edindiğimiz 
kadar bu hususu dert edinebilsek nefsimizi de dizgin- 
leyebiliriz inşallah. Aynı şekilde Allah Tealö”nın, “Andol- 
sun, Allah”ın resülünde sizin için, Allah”a ve ahiret günü- 
ne kavuşmayı uman, Allah”ı çok zikreden kimseler için 
güzel bir örnek vardır” (Ahzab 33/21) buyurarak işaret ettiği 
gibi, Hz. Peygamber”in isallallahu aleyhi vesellem) Ümmetine 


yaptığı iyiliğe de, sünnetlerine uymakla teşekkür etmiş 
oluruz. Resülullah Efendimiz”in yolunda giden Allah 
dostlarının, bizi ilahi huzur ve muhabbete sevkedecek, 
nefsimizin türlü hallerini hizaya getirecek ikazlarına ria- 
yet ettiğimizde ise ahiretimize dair iyiliklerinin kıymetini 
bilenlerden oluruz. Öyleyse evvela biz, benliğimizden 
nankörlüğü silip, iyilik bilenlerden olalım. 


ELDEPLE 
VARAN 


“İİBOŞ 
DÖNMEZ 


eö Meclislerine girmek 
istediğimiz gönül 

erleri sevgi dolu, 
merhametli ve 
cömerttirler, imanı, 
ibadeti, ahlakı 

kuşanmak isteyen 
herkese kapılarını 


açık tutarlar. əə 


Ecdat yadigarıdır, medreselerimizin, camilerimizin 
köh kapı üzerlerinde kah duvarlarında gördüğümüz, 
“Edep ya hü” yazılı levhalar, “Burada ölçülü ol” dercesi- 
ne kulağımıza fısıldar. Modern zamanların mimarisinde 
fazla gözükmeyen bu latif kelime yine de mana boyutu- 
nu kaybetmeden, “Hayırla geldiniz, hayırla gidiniz” la- 
fızlarıyla karşımıza çıkar. Zira edep, hayrın ta kendisidir, 
ibadetimiz, karakterimiz, hizmetimiz gibi “Allah için” et- 
tiğimiz ziyaretlerimiz de onunla menziline ulaşır. 


ER KAPISINA VARDIM 


Hayatın doğal akışı içinde türlü vesilelerle ziyaretleri- 
miz olur. Kimini insanlığımız ve kardeşliğimiz gereği te- 
selli etmek, şifa dilemek, tebrik etmek, gönül almak için 
yaparız. Bazı ziyaretlerimiz ise doğrudan maneviyatımı- 
za hitap eder. Allah Teala”nın “evim” dediği Beytullah”ı 
ve Resülullah Efendimiz”in (sallallahu aleyhi vesellem) kabr-i 
şeriflerinin bulunduğu Medine-i Münevvereyyi ziyaretle- 
rimiz gönlümüze neşe verir. 


Yine Ebü Bekir Tilimsani”nin (kuddise sırruhül, “Allah”la 
sohbet ediniz. Eğer buna güç yetiremezseniz, Allah”la 
sohbet eden ariflerle beraber bulununuz ki, onların be- 
reketi sizi Allah”la beraber olmaya ulaştırsın” (Dilaver Selvi, 
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Ziyaret Edepleri ve Yolculuk Hükümleri) nasihatince, Allah dost- 
larının meclislerinde bulunup böylesi bir ziyaretin seva- 
bından, faziletinden nasip almak isteriz. 


Meclislerine girmek istediğimiz gönül erleri sev- 
gi dolu, merhametli ve cömeerttirler, imanı, ibadeti, 
ahlakı kuşanmak isteyen herkese kapılarını açık tutar- 
lar. Cenab-ı Mevla”nın, “A/lah”ın rahmetinin eserlerine 
bakl...” (Rüm 30/50) buyruğunun hikmetiyle bunalmış gö- 
nüllerimiz ferahlanır, girdiğimiz mekanla kurduğumuz 
ünsiyetten sıyrılmak istemeyiz. Başka bir alem olur orası 
bizim için. Yunusça, “Erenler kademinde toprak olasım 
gelir” arzusuyla bir değil defalarca o kapıya varmak is- 
teriz. Lakin zordur, kademlerinde toprak olmak. Bir Al- 
lah dostunu bulup, meclislerine varsak bile, o meclisten 
manen istifade edip selametle çıkabilmemiz için edebe 
riayet etmemiz beklenir. 


SÜRETEN DEĞİL KALBİ EDEP 


Kimimiz hastalığından şifa bulmayı, düştüğü herhan- 
gi bir sıkıntının defini ümit ederek, kimimiz çok gitmek- 
le “kutlu biri olduğu” intibasını vermek, manevi halleri 
gaye edinmek için dururuz kapılarında. “Gelmeyin, gi- 
din” demezler. 


Lakin niyet ve maksatlarımız bu ve benzeri mana- 
da olduğunda ne huzurlarında gereken edebe riayet 
edebiliriz ne de kendilerinden hakkıyla istifade. Mese- 
la, Resülullah Efendimiz”in (sallallahu aleyhi vesellem) vörisi 
olan bir Allah dostunun huzurunda onu beklerken kar- 
gaşa ve gürültü çıkarmalarımız, görüş alanına girmek 


için birbirimize eziyet etmemiz, görevli kardeşlerimizin 
uyarılarını hiçe saymalarımız ve benzeri bütün olumsuz 


muhtemel ahvalimiz, süreten boyun büküp, el pençe 


divan durmalarımızı edebe dahil etmez. Bu minvalde 
sadat-ı Nakşibendfi Ebü”l-Hasan-ı Harakani”ye (kuddise 
sırruhü) sormuşlar, “Kurban Peygamberimiz”le yaşamak 
nasıl olurdu?” Mübarek, “Sabahtan akşama kadar müs- 
lüman ve süfi kardeşlerini incitmez, gıybet etmezsen 
o gün akşama kadar Peygamberimiz ile yaşamış gibi 
olursun. O gün bir süfi kardeşini üzersen Allah o günkü 
amelini kabul etmez” buyurdu. 


YA RABBİl LAZIM OLAN ADABI BİZE LUTFET 


“Ben kulumu sevdiğim zaman, onun işiten kulağı, 
gören gözü, tutan eli ve yürüyen ayağı olurum. Benden 
bir şey isterse, istediğini veririm, bana sığınırsa kendisini 
korurum” (Buhari, Rikak, 38) hadisinin izinde Allah Teöla”nın 
muradı doğrultusunda olan gönül erlerinin dualarının 
makbuliyetine inanmak gerekir. Çünkü bir başka hadis-i 
şerifte, “Kamil müminin ferasetinden sakının. Şüphesiz 
o, Allah”ın nuru ile bakar” diye buyrulmaktadiır (Tirmizi, 
Tefsirü”l-Kur”an, 16). Buna karşılık biz de nazarlarının şifa 
olduğuna inanırız. 


Lakin nefsimiz, ziyaretin sevap ve faziletini unuttu- 
rup bizi dünyevl işlere meylettirebiliyor. Ehlullahın kalp 
hastalıklarımıza şifa olacak nazarından çok, edebi ta- 
kınmamıza engel olacak şekilde kendi nazarımızı daha 
mühim gösterebiliyor. Oysa bir an şöyle düşünsek bel- 
ki nefsani dürtülerimizi kontrol edebiliriz. Bir sevgili ve 


onu seven pek çok kişi, herkes sevdiğini görmek istiyor. 


öz 
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Karacaoğlan”ın deyişiyle, “Göster cemalini görmeye 
geldim” nidasıyla yanıp tutuşuyor. Halbuki o, sevenleri- 
ne lisan-ı hal ile, “Edeple gelen lutufla döner” diyor. 


Hakikat böyle olduğuna göre, konumuz çerçevesin- 
de şu kadarını söylemek köfi sanırız. Evvela, “Ya Rab- 
bil Lazım olan adap ve hürmeti bana lutfet” niyazıyla 
ziyarete “Allah için” niyetlenmek, huzurlarında abdestli 
bulunmak, bütün günah, hata ve kusurlarımızı kalbimize 
alıp “estağfirullah” diyerek Fatiha ve İhlas sürelerini ru- 
haniyetlerine hediye etmek, kimsenin kusuruyla uğraş- 
mamak, tevazu ile kalplerine yönelmek, “Sıkıntım dua- 
sıyla gidecek mi gitmeyecek mi, gördüm göremedim” 
telaşına düşüp edebe aykırı davranmamızdan evladır. 
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MUHABBET 


- Hakikatte, muhabbet 
ateşini yakıp “muhabbet 
bağına girdim” 
diyebilmemiz için 
yapmamız gereken 
manen takatimizi 
artırmaktır. Lakin aceleci 
ve peşinci nefislerimizle, 
manevi takatin lafını etmek 
bile yolu gözümüzde 
büyütebiliyor. ə ə 


MUHABBET DEDİĞİMİZ 


Hani bazan bir ibadet sırasında veya aynı yolda yürü- 
düğümüz eş dost arasında, gönüllerimiz Allah Teala”nın 
ve resülünün sevgisiyle kıpırdar, bir hoş oluruz ya, sa- 
nırız ki muhabbet budur, bundan ibarettir. Lökin olma- 
dığını kısa sürede anlarız. Zira o anki hislerimizi bütün 
anlarımıza, hallerimize yetiremeyiz. Sonrasında eksik- 
liğimizi kendimize itiraf edip, muhabbet ehline karşı 
cüretkarlığımızdan utanırız. 


Pek çok misal verilebilir ama ayağına saplanan 
okun acısını namazda hissetmeyen Hz. Ali”nin radiyalla- 
hu anh) halini, “Gönül hun oldu şevkinden boyandım ya 
Resülallah...” naatıyla bildiğimiz Yaman Dede”nin lkuddi- 
se sırruhül Resülullah Efendimiz aklına geldiğinde “meca- 
lim kesildi” diyerek bir yere tutunma ihtiyacı hissetmesi- 
ni, sadece “iman ettim” demiş olmalarıyla açıklayama- 
yız. Öyle ki sahih iman, salih amel ve güzel ahlaka ulaş- 
madaki azim ve şevkleri, hissiyatlarındaki coşkunluk 
bizi cezbedip hayrete düşürür. Onlar da beşerdi biz de. 
Dünyadan el etek çekmemişlerdi lükin dünya da umur- 
larında değildi. Haüsılı düşünmeden edemeyiz, o manevi 
derinlik bir lutuf mudur yoksa tahsili mümkün müdür? 


MUHABBETULLAHI TAHSİL İÇİN 


Şüphesiz muhabbeti halkedip lutfeden ve evvela se- 
ven Rabbimiz”dir. Bizi de sevecek kabiliyetle donatmış- 
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tır. Bu kabiliyeti muhabbetullaha meylettirenler, ilk ola- 
rak marifetullahı yani Allah Tealö”yı bilme ilmini tedris et- 
tiler. Bu ilimle O”nu tanıdılar, tanıdıkça sevdiler. “Kahrın 
da hoş, lutfun da hoş” diyecek hale büründüler. İmanın 
tadına ise Cenab-ı Mevla”nın “Habibim” diye hitap ettiği 
Resülullah”ın (sallallahu aleyhi vesellem) muhabbetine sami- 
miyetle sahip çıkarak kavuştular. Onda görüp sevdikleri 
imanı, ibadeti, ahlakı hayatlarına tatbik ettiler. Nihaye- 
tinde, “(Resülüml) De ki: Eğer Allah”ı seviyorsanız bana 
uyunuz ki Allah da sizi sevsin ...” (Al-i İmran 3/31) ayet-i 
celilesince Allah Teala”nın muhabbetine nail oldular. 


Şu halde bize düşen, kuru bir hayret ve özenmenin 
ötesinde bu yollardan geçerek bizi Rabbimiz”e sevdi- 
recek amelleri yapmak, O”nu bize sevdirecek olanlara 
uymaktan başkası değil. Biraz daha açık ifade edersek 
şöyle de diyebiliriz. Bir yandan Allah Teala”nın hukukuna 
riayet etmeye çalışırken diğer yandan insanlarla aramız- 
daki muameleye dikkat etmiyor, hakaret, gıybet, iftira 
eden, yalan söyleyen bir dille dolanıyorsak, gözümüzü 
haram nazardan, gönüllerimizi bizi ilgilendirmeyenden 
çekmiyorsak, din kardeşliğimiz laftan öteye geçmiyor- 
sa, Allah rızası için değil de şahsi menfaatlerle iş gö- 
rüyorsak, tövbelerimizin ardından yine iştahla günaha 
dalıyorsak vb. ilahi muhabbetten yana nasibimiz olmaz. 


Hakikatte, muhabbet ateşini yakıp “muhabbet bağı- 
na girdim” diyebilmemiz için yapmamız gereken manen 
takatimizi artırmaktır. Lakin aceleci ve peşinci nefisle- 
rimizle, manevi takatin lafını etmek bile yolu gözümüz- 
de büyütebiliyor. Ancak unutmayalım ki, Resülullah 
Efendimiz”in ( sallallahu aleyhi vesellem) soyundan bir dos- 
tumuz ve gayretimiz oldukça müşkül gördüğümüz ko- 


laylaşır. “Nefislerimizi terbiye etmemizde yardımcı ol 
inşallah” diyerek akidleştiğimiz rabbani alimlerin reçete- 
lerine ilgisiz kalmadığımızda, marifetullah onlardan bize 
sirayet eder, ilimleriyle, ihlaslarıyla, ahlaklarıyla hemhal 
oluruz. “Seni seviyorum ya Resülallah” benzeri iddiala- 


rımızı onun sünnetlerine ittiba ettirerek gerçek kılarlar. 


Ve elbette her zaman duamız Peygamber Efendimiz”in 
Isallallahu aleyhi vesellem) duasıdır: “A//ahıml Senden sevgini, 
seni sevenlerin sevgisini ve beni senin sevgine yaklaştı- 
racak amellerin sevgisini dilerim...” (Tirmizi, Tefsirü”l-Kur”an, 
39) (amin). 


“Allahıml Senden sevgini, seni sevenlerin sev- 
gisini ve beni senin sevgine yaklaştıracak amelle- 
rin sevgisini dilerim...” 

(Tirmizi, Tefsirü”l-Kur”an, 39). 
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OKU EMRİ 
. Ya açar nazm-ı celilin 

bakarız yaprağına / 
Yahut üfler geçeriz bir 
ölünün toprağına / 
İnmemiştir hele Kuran, 
bunu hakkıyla bilin / Ne 


mezarlıkta okunmak, ne 
de fal bakmak için. əə 


Günümüz Batı değerlerini vazgeçilmez ve varılması 
gereken en son ve mükemrel yer olarak görenlerce, 
“Müslümanları geride bırakan dinleridir” türü art niyetli 
saldırılara karşılık, dinimizin ne derece okumaya, bilme- 
ye, bilime önem verdiğini vurgulamak amacıyla dinin ilk 
emrinin “oku” olduğunu söylemek için hiçbir fırsatı ka- 
çırmayız. Zira bize bu fırsatı veren, “Yaratan Rabb "inin 
adıyla oku...” (Alak 96/1) öyetini yaşantısına geçiren ec- 
dadımızdır. Bugün ancak övünmekle kaldığımız geçmi- 
şimizle aramızdaki mesafeyi açtığımız ise görünen bir 
gerçek. Bunun haklı bir mazereti yok, ecdadımızın neyi, 
nasıl okuduğunu unuttuk, hatırladığımızda ise bozulan 
zihin dünyamızdan dolayı isteyerek veya istemeyerek 
aynı hevesi ve gayreti yakalayamıyoruz. Ya hiç okuma- 
yanlardan olmayı yeğliyoruz ya da “oku” emrine riayet 
etmeye niyetlendiğimizde Kur”an-ı Kerim dışında eli- 
mize geçirdiğimiz her kitabın bizi mutlak iyiye, güzele 
ve doğruya götüreceğine inanıp bocalıyoruz. Bu ayrı- 
ca üzerinde durulması gereken bir husustur. Fakat ilk 
etapta Kur”an-ı Kerim”i her kitaptan daha çok sevme- 
miz ve zaman ayırıp okumayı ihtiyaç olarak görmemiz 
gerekmekte. 


Uzak bir zaman dilimi değil, geçen yıl Diyanet İşleri 
Başkanlığı”nın 22.000 kişi üzerinde yaptığı bir araştır- 
mayla 96 20”lik bir kesimin Kur”an-ı Kerim”i eline hiç al- 
madığı, 96 60”nın ise Kur”an-ı Kerim”i yüzünden okuya- 
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madığı sonucu ortaya çıktı. Müslüman bir toplum olarak 
bu vurdumduymaz halimizin ilk sebebini gaflette, ikinci 
sebebini de kitaplara gereken ehemmiyeti vermeyişi- 
mizde aramak gerekir. Kitapları kendimize yakın göre- 
meyişimizden ister istemez Kur”an-ı Kerim de hissesini 
alıyor. İlk “oku” emri asırlar önce verilmesine rağmen 
biz hala okuyamıyor, en güzel yolu gösterenden, en kıy- 
metli nasihat ediciden uzak kalıyoruz. 


OKUYANIMIZ DA VAR 


Varlık ölemindeki canlı ve cansızlar arasında sadece 
insanoğlunu muhatap alan Kur”an-ı Kerim”i okuyanımız 
da var. Kimi “ey müminler” hitabıyla onur duyup saygı, 
edep ve huşü içinde okuyor ve yaşıyor. Ne mutlu onlaral 
Kimi ise, “Ayetleri apaçık ise ben de anlayabilirim” zannı 
ile tefsirlere müracaat etmeksizin ana diline yakın rast- 
gele bir meali yoldaş edinip, Kur”an-ı Kerim”in ilk ve en 
sağlam açıklayıcısı Peygamber Efendimiz”in isallallahu aley- 
hi vesellem) izahlarını, Resülullah”ı takip eden alimlerimizin 
duyarlılığını dikkate almadan hüküm çıkarıyor. Düşünce- 
sine ve hayat tarzına uymayan ayetleri yok sayıyor, belli 
bir ilim gerektirdiğini kabullenmiyor. Oysa dünyevl bilim- 
lerde olduğu gibi Kur”an-ı Kerim için de belli bir olgun- 
luğa, idrake, bilgi ve birikime sahip olunmalı. Neredeyse 
bu türlü yaklaşımlar Kur”an-ı Kerim”in nüzulünden itiba- 
ren mevcut ve her çağda farklı boyutlarla revaç buluyor. 
Bu hale üzüntü duysak da şaşırmıyoruz. Zira Rabbimiz 
Kur”an-ı Kerim”in müminlerin imanını artırdığını, düşünüş 
ve inanışları zaaflarla dolu kafir ve münafıkları ise zarara 
uğrattığını haber veriyor (isra 17/82). 


Muhakkak ki çoğumuz, köfir ve münafıkların yaptığı 
gibi Kur”an öyetlerini reddetmiyoruz, şahsi düşünceleri- 
mize, anlayışlarımıza göre anlamlandırmıyoruz, yalnızca 
aklımıza hitap eden sıradan bir kitap gibi de görmüyo- 
ruz. Kur”an-ı Kerim”in imani, ahlaki ve ameli yönlerden 
bir yol gösterici, gönül temizleyici olduğunu biliyoruz. 
Yaşantımızın dışına tamamen itmiyor, hatim indiriyor, 
namazda süre süre okuyor, çocuklarımıza öğretiyo- 
ruz. Kandil gecelerini ve cuma günlerini ihya etmek için 
Yasin, Nebe ve Tebareke”yi okumayı ihmal etmiyoruz. 
Bize sıra dışı gelmeye başlayan esnemelerimizde “na- 
zar değdi” düşüncesiyle nazar ayetlerini ve dualarını 
araştırıp, hifzediyoruz. Bin bir zahmetle sahip olduğu- 
muz eve taşındığımızda yahut dünyaya yeni bir canın 
gelmesine vesile olduğumuzda “zarar gelmesin, şerler 
uzak olsun” benzeri endişelerimizden kurtulmak için, 
normal zamanlarda elimize alıp okumadığımız, odamı- 
zın duvarında asılı duran veya kütüphanemizin en üst 
rafında toz tutmaya başlayan Kur”an-ı Kerim”e elimizi ve 
gözümüzü değdiriyoruz. Belki de ömrümüz boyunca in- 
dirmediğimiz hatimi eş, dost, komşu içinde bir çırpıda o 
gün indiriyoruz. 


Ölülerimizi de unutmuyor, hiç olmazsa iki bayramda 
yaptığımız kabir ziyaretleriyle ruhlarını Kur”an ile şenlen- 
diriyoruz. Ve galiba bu halimizle, “Hayatımda olmalısın 
ama Rabbim”in istediğinden ziyade benim istediğim şe- 
kilde” deyip Mehmed Akif Ersoy”u hatırlıyoruz. Ne de- 
mişti merhum: “Ya açar nazm-ı celilin bakarız yaprağına 
/ Yahut üfler geçeriz bir ölünün toprağına // İnmemiştir 
hele Kur”an, bunu hakkıyla bilin / Ne mezarlıkta okun- 
mak, ne de fal bakmak için.” 


Kandil ve cuma günlerinde, nazar değmelerinde, ya- 
kınlarımızdan ahirete göçenlere Kur”an-ı Kerim okumak 
dinimize aykırı değil, okuyabiliriz, okumalıyız da. Lakin 
Kur”ön-ı Kerim”i “okumuş olmak için” belli gün ve gecele- 
re hasrediyorsak, ziyaret ettiğimiz kabirlerden ayrıldıktan 
sonra ölümü, ahireti unutuyorsak, Kur”an tilavetinin peşi 
sıra dedikodu, suizan geliyorsa, “Bu zamanda ancak bu 
kadar oluyor” deyip mesuliyetten kurtulamayız. Çünkü bu 
halin devamı ne Hz. Aişe validemizin, “Allah Resülü”nün 
ahlakı Kur”an”dı” şeklinde haber verdiği olgunluğa bizi 
ulaştırır ne de, “Size iki şey bırakıyorum, onlara sımsıkı sa- 
rıldığınız sürece yolunuzu şaşırmazsınız: Allah”ın kitabı ve 
peygamberinin sünneti” (Hakim, el-Müstedrek, 1/93) buyuran 
Peygamber Efendimiz”in emanetine sahip çıkartır. Henüz 
vaktimiz varken dinimizin temel kaynağı ve dayanağı ile 
irtibatımızı, öylesine yapılagelen bir adete dönüştürme- 
den daha çok kuvvetlendirmeli, kokusu güzel, tadı hoş 
müminlerden olmalıyız. 


KUR”AN OKUYAN MÜMİNİN KOKUSU GÜZEL 
TADI HOŞTUR 


Sevgi her kime duyulursa duyulsun ispat isteyen bir 
duygu, sözün ardından o sözü tasdik eden davranış 
gelmeli. Mümin için bu kaide daha lüzumlu. Bizler Allah 
Tealö”yı seviyorsak bu hissimizi O”nun kelamını önem- 
seyerek ispat edenlerden olmalıyız. “Sizin en hayırlınız, 
Kur”anı öğrenen ve öğreteninizdir” (Buhari, Fezğilü”l-Kur”an, 
21) denildiğine göre öğrenmeli ve öğretmeli, “Yaratan 
Rabb”inin adıyla oku” (Alak 96/1) buyruğu doğrultusun- 
da güzel bir abdestle kıbleye yönelip her gün okuma- 


lı, tefekkür etmeli, “Kur”an okunduğu zaman ona kulak 
verip dinleyin ve susun...” (Nraf 7/204) emriyle sessizce 
dinlemeliyiz. Ve nihayetinde sergilediğimiz davranışlar- 
da, ticaretimizde, çocuk yetiştirmelerimizde, annemizle, 
babamızla, eşimizle, komşumuzla olan ilişkilerimizde, 
hizmetlerimizde, kısaca müslümanca düşünüş ve ya- 
şayışımızda Kur”an-ı Kerim”i haökim kılıp, Peygamber 
Efendimiz”in tasviriyle kokusu güzel, tadı hoş müminler- 
den olmaya gayret etmeliyiz. 
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Son nefesimiz 
kalbimize değmeden 
çıkmayacağına 

göre zikredenlerden 
olabilmek düşer 


bize, ə ə 


Son nefes en saf halimizdir. Derler ki: “İnsan kendisi- 
ni en doğru şekilde son nefesinde tanır.” Hakikat böyle 
değil midir? İmanımızla, amelimizle yüzleştiğimiz o dem- 
de ne olduğumuz apaçık serilir ortaya. Yaşarken yapıp 
ettiklerimizle kendimizi anlattığımız, anlamlandırdığımız, 
tanımladığımız tonlarca söz ve davranış yanlışlanıp veya 
doğrulanıp yerini bulur. Ya üzerine hayatımızı kurduğu- 
muz her şey anlamsızlaşır ya da ölümün dahi anlamsız 
kılamayacağı selamete ereriz. Üstat Necip Fazıl”ın de- 
diği gibi: “O demde ki perdeler kalkar, perdeler iner / 
Azrail”e hoş geldin diyebilmekte hünerl” 


AH KALBİM, BEN SENDEN NELER ÇEKTİMI 


Normal hallerde sıradan bir et parçası olarak gördü- 
ğümüz şu kalplerimizden neler geçmez. Halden hale 
girer, bir an tüm sorunlar içine boca edilir de, “Neden 
ben?” der. Malı, mülkü yoksa, “Benim neyim eksik” var- 
sa, “Fazlası göz çıkarmaz” der. Kıldığı iki vakit namaza 
tüm insanlığın ömrü kadar değer biçer de, elin ta“dil-i 
erkan üzere kıldığı beş vakit namazı hor görür. Ufacık 
bir övgüyle arşın üzerini kendine layık görürken, az bir 
nasihatte öfkesinden deliye döner. Sonra döner baş- 
ka hal alır, sıkı tuttuğunu cömertçe verir, öfkesini hilim 
ile eritir, şikayeti atıp kanaate sarılır, sıkıntıyı, musibeti 
“Amennə” ile baş üstü eder, suçunu kabul edip kabaha- 
tini özür ile teslim eder... 


52 


Kalplerimizi dinlediğimizde görürüz ki hemen hepimiz 
benzer halleri yaşarız. Müslümana yakışır tevekkül, rıza, 
sabır gibi güzel hasletler yanında uzak olunması gere- 
ken uzun emel, kibir, ucub, riya gibi hastalıklar da kalbi- 
mize gelip konar. Hatta Allah muhafaza kalbimizin ayarı 
iyice bozulduğunda yahud itikad esaslarımızı hakkıyla 
bilemediğimizde iman ile küfür arasında gidip gelebili- 
riz bile. “Acaba neden böyledir kalplerimizin hali?” diye 
düşündüğümüzde cevabını Resülullah Efendimiz”den 
(sallallahu aleyhi vesellem) alırız. Buyururlar ki: “Ka/be kalp 
denmesinin sebebi, çok değişken olduğundandır. Kal- 
bin misali çöldeki bir ağacın üzerinde asılı kalan kuş tü- 
yünün misali gibidir. Rüzgar onu bir o yana bir bu yana 
savurur” (Ahmed b. Hanbel, el-Müsned, 4/408). 


Kalbimiz Allah Teöla”nın hükmü üzere evirilip çevrilen 
olsa da bu hal, zaaflarımızı, hata ve günaha düşmeleri- 
mizi, “Kontrolü elimde değil” diyerek haklı çıkarmamı- 
za sebep olamaz elbette. Sorumluluğu ötelemek yerine 
manevi yapısının dışında nefis ve şeytanın sultasından 
onu kurtarmanın çaresine bakmalıyız. Bu, bize verilen 
akıl ve iradenin üzerinde değil. Aksine şeytan ve nefis 
ile yapılacak mücadelenin ta kendisidir. Hasılı, amel ve 
ibadetlerimiz dışarıdan nasıl görünürse görünsün tam 
bir mümin kimliğine ve ahlakına sahip olabilmemiz ve 
bu esaslar üzerinde sebat edebilmemiz için kalbimize 
yönelmemiz, dinlenmesi gereken yerde onu dinlemeyi, 
susturulması gereken yerde ise sesini kesmeyi öğren- 
memiz gerekmekte. Böylesi bir mücadeleyi, “Nasılsa 
kalbimle ve dilimle İslam”: ikrar ettim, bundan fazla ince 
eleyip sık dokumanın ne gereği var?” diyerek hafife al- 
mak, “Rabbim son nefeste iman nasip et” niyazında 


bulunan bizler için akıl karı görünmüyor. Bu doğrultu- 
da Rebi: b. Huseym "in rrahmetullahi aleyh) anlattığına kulak 
verelim: “Bir keresinde can çekişen bir adamın yanında 
bulunmuştum. Ben, “La ilahe illallah” deyip telkin ver- 
dikçe o, sanki kelime-i tevhidi duymuyor, para sayar 
gibi parmaklarıyla birtakım hesaplar yapıyordu.” Şimdi 
bu misalden hareketle hangimiz diyebiliriz ki, “Kalbim- 
de olup bitenler imanıma etki etmez.” Diyemeyiz, diye- 
meyeceğimiz gibi sahip olduğumuz karakterin, ahlakın, 
davasını güttüğümüz tüm gayelerin merkezinin kalp 
olduğunu kabul etmek durumundayız. Öyleyse vaziyet 
oldukça açık, kalbimizin ciddi bir terbiyeye ihtiyacı var. 
Ama nasıl? 


İLLA ZİKİR DEDİLER 

“Haktan gayrıyı katl için (13) kılıncı çek / (la) dedikten 
sonra, bir şey kaldı mı bir bak / (illallah) dan başka ne 
varsa, hepsi gitti / Sevin ey aşkl Hakk”a ortak kalmadı 
bitti.” Ne güzel der şair, son nefesimizde imanımıza de- 
lalet etmesi gereken haldir söylediği. Lakin bilemeyiz 
hangimiz yakındır, hangimiz uzak... Müslüman namaz 
ile, oruç ile, zekat, hac gibi farz ibadetlerle Rabbimiz”i 
hatırımızdan çıkarmamaya, O azze ve celleyi anmaya 
çalışsak da bunun yeterli geldiğini söylemek mümkün 
görünmüyor. Nefsimizin şerrinden kurtulamıyoruz, ha- 
sedimiz, kibrimiz, cimriliğimiz, müsrifliğimiz, kanaatsiz- 
liğimiz, kıskançlığımız, öfkemiz, şehvetimiz. Kalbimizde 
hastalık olarak arz-ı endam ediyor. İman ve amel etti- 
ğimiz halde son nefesimizde bizi imandan etmeye ça- 
lışacak şeytanın vesvese ve şerrinden nasıl korunabile- 


ceğiz diye düşünmeden edemiyoruz. Fakat hamdolsun 
yolu gösterenlerimiz var ve buyururlar ki: “Sahih keşifle 
sabittir ki kalbi zikredene, imanının gitmesi için şeytan 
musallat olamaz” (Mevlana Halid-i Bağdadi Ik.s)). 


“Kalpten şeytanın vesvesesini atmak, ancak o ves- 
veseyi veren şeyden başkasını kalbe koymakla müm- 
kündür. Allah”ı zikirden başka da kalbe her ne korsan, 
şeytanın vesvesesine yardımcı olabilir. Kalbi şeytanın 
vesvesesinden koruyan, ancak Allah”ı anmaktır. Allah”ı 
anmakta şeytanın nasibi yoktur. Her şey ancak zıddı ile 
tedavi edilir. Şeytan vesvesesinin zıddı da Allah”ı anmak 
ve O”ndan yardım dilemektir” (İmam Gazalf Ik.s)). 


“Allah”ı anan daima diridir, ölmez. Bir hayattan öbür 
aleme geçer. Bir andan fazla ölüm acısı ona gelmez. 
Allah”ı anmak kalbe yerleşince, kul daima Allah”ı anar. 
Dilinden bir şey demese bile o, Allah”ı anmış olur. Kul 
Allah”ı andıkça Hakk”a uyar ve O”nun işlerine muvafa- 
kat eder. Onun yaptığı işlere ses çıkarmaz” (Abdülkadir-i 
Geylani İk.s)). 


“Vird nurdur, ışıktır, aynen taksinin farı gibidir. Tak- 
sinin her şeyi olsa fakat farı olmasa karanlıkta yol gide- 
mez. Kısa zamanda tepe taklak olur. Vird, zikir kalbin 
kirini pasını temizler. İnsan günah işlemeye başlayınca 
kalp yara alır. Bu durum, odanın içinde yanan bir soba- 
ya benzer. Soba devamlı yana yana boruların içi kurum 
bağlar, temizlenmezse zamanla boruları tıkar, dumanı 
geri teper, odanın içindekileri zehirler ve öldürür. Aynen 
bunun gibi, zikir de kalbin isini (kurumunu) temizler. Zi- 
kir çekilmezse kalbe Allah”ın nuru gelmez. Ya ne gelir? 


Şeytanın vesvesesi gelir ve Allah”ı unutturuncaya kadar 


(vesvese) devam eder. Sonunda misaldeki boru gibi 
tıkanıp insanı (manen) zehirleyerek öldürür. Onun için 
virdinize dikkat edin. 


İnsana gerektir ki zikrullah gibi manevi ilaçlara sarıl- 
sın. Zikrullahın sesi şeytanı kaçırır. O çok korkaktır. Bir 
ses gelse hemen kaçar. Fakat nefs-i emmare öyle de- 
ğildir. İnsandan bir an bile gafil olmuyor. Kedinin fareyi 
beklerken takındığı tavır gibi, sessiz bir şekilde insanın 
hata yapmasını bekliyor. Ne ibadet yapsa mağrur olu- 
yor. Çok dikkatli, uyanık olmalıdır. Çünkü nefsin gıdası 
zulmettir. Letaiflerin gıdası ise muhabbet ve nurdur. Ne- 
fis ancak nefy-i isbat ile müslüman olur” (Gavs-ı Süni Ik-s)). 


Bu nasihatlere eklenecek başka ne olabilir? Son ne- 
fesimiz kalbimize değmeden çıkmayacağına göre zikre- 
denlerden olabilmek düşer bize. “Ey kalpleri değiştiren, 
evirip çeviren Allahıml Kalplerimizi dinin üzerine sabit 
kıl” (Tirmizi, Kader, 7) buyuran Peygamber Efendimiz isallal- 
lahu aleyhi vesellem) gibi, Allah Tealö”nın lutuf ve merhame- 
tini, dostlarının himmetini umarak bizim de duamızdır, 
“Ya Rabbi, son nefeste iman nasip eylel” 


SEVDİĞİMİZ 
ZATIN 
ATIBRNA... 


Ə 


Kin duyduğumuz, 
haset ettiğimiz, 
kıskandığımız din 
kardeşimizle aynı 
safta kıldığımız 
namazda, ettiğimiz 
hizmette, gittiğimiz 
sohbette nasıl 
niyetlerimiz “Allah 


için” olabilir? ə ə 


“Keşke sevdiğimi sevse kamu halk-ı cihan / Sözümüz 
cümle heman kıssa-i canan olsa” (Keşke bütün cihan 
halkı benim sevgilimi sevse de sevgiliden başka konu- 
şulacak bir konu kalmasa) deriz şair gibi. Lakin sevdiği- 
mizin sevdiklerini sevmeden, isteklerine ram olmadan, 
nefsimizi terbiye etmeden aşığın maşuka kavuşmasını 
kolay zannederiz. Bundandır belki unutuşumuz, Allah 
Teala”nın, “Müminler ancak kardeştirler” (Hucurat 49/10) 
buyruğunu ve Resülullah Efendimiz”in (sallallahu aleyhi ve- 
selleml, “Sizden hiçbiriniz kendi nefsi için istediğini ve 
sevdiği şeyleri din kardeşi için de isteyip sevmedikçe 
gerçek bir mümin olamaz” (Buhari, İman, 7, Müslim, İman, 71) 
nasihatini. Ve gün geçtikçe daha iyi anlıyoruz, Peygam- 
ber Efendimiz”in huzurlarında fani olup, yeri geldi ensar 
yeri geldi muhacir ve nihayetinde hakiki kardeş olanların 
sahip olduğu muhabbeti, kardeşimizin nefsini kendi nef- 
simize tercih etmeyi içimize yerleştiremediğimizi. Yine 
de ümidimiz var, huzurunda, rehberliğinde bu yüksek 
ahlaka ulaşmamıza vesile olacak kamil insanlar hatırına, 
birbirimize karşı muamelemizde, muhabbetimizde daha 
hassas olabiliriz. 


DİLİMİZDEN ÖNCE İÇİMİZE YERLEŞMELİ 


“Rabbimiz, hesap görülecek günde beni, anne baba- 
mı ve inananları bağışla” (İbrahim 14/41) duasını etmeden 
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selim vermeyi namazımızda eksiklik sayarız. Yine he- 
men her vesile ile, “Ya Rabbi, ümmet-i Muhammed”e 
birlik ve beraberlik ver, bizlere merhamet et” diye ni- 
yaz ederiz. İlahi dergaha, benzer her duayla yönelişimizi 
“amin” diyerek bitirişimiz büyük bir yükü üzerimizden 
alıp götürür, içimizi ferahlandırır. 


Fakat hal-i pür-melalimiz ortada. “Allah için seviyo- 
rum, kardeşimsin” demelerimiz şu kıssada ifade edi- 
lene benzemiyor mu? “Adamın biri Bişr-i Haf”ye fkud- 
dise sırruhül, “Ben seni Allah için seviyorum” dedi. Bişr-i 
Hafi, “Sen bu sözünde samimi değilsin. Düşünsene, 
bazan akşamları ahırdaki merkebinin derdine düşmen 
ve onunla ilgilenmen benimle ilgilenmekten sana daha 
önemli geliyor. Bu durumda nasıl olur da beni Allah için 
sevdiğini söyleyebilirsin” karşılığını verdi, (Dilaver Selvi, 
Cemaat ve Kardeşlik Hukuku). 


Evet, neyi kimden saklayalım? Nefsimiz ancak bu 
kadarını kaldırabiliyor. Faziletin fazlası bir yana en kü- 
çük bir şeyden kine, hasede, gıybet ve dargınlığa düşüp 
hemen bağımızı koparıyoruz. Gelmeyene gitmeye, ara- 
mayanı arayıp sormaya tahammülümüz yok. Vurdum- 
duymazlığımız ve bencilliğimiz, “Niye ben gideceğim, 
arayacağım, onun olduğu yerde ben olmam” dedirtiyor. 
Vicdanımız, “Sen haksızsın” diye seslenir endişesiyle, 
olup biteni düşünmeye bile vakit ayırmıyoruz. Dargın 
olduğumuz, kin duyduğumuz, haset ettiğimiz, kıskan- 
dığımız din kardeşimizle aynı safta kıldığımız namazda, 
ettiğimiz hizmette, gittiğimiz sohbette kardeşlik niyetle- 
rimiz nasıl “Allah için” olabilir? Olamaz, ancak zannımız- 
la aldanırız. Hesap gününde Rabbimiz sormaz mı bize, 
“Namazında, duanda müminleri bağışla, bize birlik ver, 


dirlik ver derken sen hangi kardeşini bağışladın, incit- 
medin, derleyip toparlayıcı oldun?” diye. 


Böyle bir andan Cenab-ı Mevla”ya sığınmakla birlik- 
te Rabbimiz”in emrettiği, Allah Resülü”nün tatbik ettiği 
güzellikte bir kardeşlik bağı kurabilmemiz için bir ter- 
biyeye ve o terbiyeyi verebilecek ehliyette bir rehbere 
muhtacız. Ki ancak böylece kalplerimiz yakınlaşır, onun 
etrafında pervane olup din kardeşliğimizi muhabbet- 
le yenileyebiliriz. Zira Allah Tedalə3”nın razı olmadığı her 
halimizden tövbe ederken, tövbemize şahit tuttuğumuz 
zata aynı zamanda, “Sizin elinizde bütün din kardeşle- 
rime de Allah için el uzatmayı kabul ediyorum” demiş 
olmuyor muyuz? 


ALLAH DOSTLARINA OLAN SEVGİMİZ HAKİKİ 
KARDEŞLİĞE GÖTÜRMELİ 


“Kalbimi çelip alan o memleket değildir / Orayı mes- 
ken tutan sevgilinin derdidir” der Leyla”ya olan aşkıyla 
dilimize düşen Mecnün b. Amir. Böyledir hicranla yanan 
her öşığın derdi. Bir Allah dostuna gönlünü kaptıran ise 
onun muradiyla dertlenmeyi de ekler kendine. Bilir ki di- 
nin her güzelliği gibi, hakiki kardeşliğin ruh ve şuurunu 
zamana ve mekana yaymak maksatlarıdır. 


Bu çerçevede, “Ay/lah için birbirini seven iki kardeş 
buluştukları zaman, biri diğerini yıkayan iki el gibidirler. 
Ne zaman iki mümin bir araya gelse Allah Teala birini 
diğerinden faydalandırır” (Zebidi, İthafü”s-Sade, 7/13) buyuran 
Peygamber Efendimiz”in (sallallahu aleyhi vesellem) hadis-i 
şerifiyle hemhal olmak, imanım sahih, amelim salih, 
ahlakım güzel olsun düşüncesiyle bir mürşid-i kamile 
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gidene daha çok yakışmaz mı? Yoksa nedir ki, tutulan 
elin hakkını vermeye gayret etmeden, “İmanın, muhab- 
betin özüne talibim” demek? 


İmam Sühreverdf Hkuddise sırruhül buyuruyor: “Süfilere 
düşen, batınları bir arada, aynı gayede toplamaya çalış- 
mak ve iç alemlerindeki ayrılık ve dağınıklığı gidermektir. 
Çünkü onlar ruhlarının cazibesiyle toplanmışlar, ilahi ülfet 
ve ünsiyet bağı ile bir araya gelmişler, kalplerinin Hakk”ı 
müşahedesiyle uyum içinde bütünleşmişler, nefislerinin 
terbiyesi, kalplerinin tasfiyesi için maddi ve manevi düş- 
manlarına karşı siper almışlardır. Bu durumda onların 
birbirleriyle ülfet, sevgi ve nasihat içinde kaynaşmaları 
gerekmektedir” (Dilaver Selvi, Cemaat ve Kardeşlik Hukuku). 


Her ne kadar mutmain olmamış kalplerimiz- 
le hata etmeye, sürçmeye aday olsak da yine İmam 
Sühreverdi”nin Ikuddise sırruhül Öğüdü üzere bir tedbirimiz 
de olmalı. Buyuruyor ki hazret: “Süfinin nefsi kardeşine 
karşı gazap ve düşmanlıkla ortaya çıktığı zaman karşı- 
dakine kalbiyle (dostça, yumuşaklıkla) karşılık vermesi 
gerekir. Gerçekten nefis, kalp ile karşılık görünce için- 
deki kötülük ve şer kuruyup gider. Nefse nefisle karşılık 
verince fitne alevlenir ve kötülükten sakınma duygusu 
gider. Malumdur ki ateş, ateşle buluşunca parlar” (Gerçek 


Tasavvuf: Avarifü”l-Maarif). 


Şu halde kimsenin teninin rengine, diline, milliyetine 
bakmadan herkesi kucaklayan, “Sende şu kusur, ma- 
nevi hastalık var” demeden usulünce tedavisine bakan 
bir mürşid-i kamilin nezaretinde bulunmak hem bizi 
Rabbimiz”den hem de birbirimizden uzak tutan sorunla- 
rın devasıdır. Yeter ki imanımız, amelimiz ve ahlakımızla 


ilgili hususlarda tercihimiz nefsimizin arzularından yana 
değil, rabbani alimlerin maksat ve hedeflerinden yana 
olsun. Sonrasında artık hangimiz kardeşlerimizin gıybe- 
tini, iftirasını edebilir, hataya, gaflete düşene, “Tövbe et” 
demeden çekip gidebilir, öfke ve hınçla kırıp dökebiliriz? 
Elbette hiçbirimiz. En azından sevdiğimiz zatın hatırına. 


FİZMET 

ve İYİLİK 
CzLİENİECİMİZ 
VAİKİİF 


Bəfə Ecdadımızın da 
tecrübe etmesiyle 
biliyoruz ki vakıf 
manevi olgunluğun 
bir ürünüdür. Bu 
manevi olgunluğa 
ermek içinse başta 
Allah Teala”nın rızasını 
amaç edinmekle 
birlikte şefkatli ve 
merhametli, fedakar 
ve hizmete can 
atanlardan olmak 


gerekir. ə ə 


Geçmişten günümüze çok şey değişti. Bazısı tama- 
men yok olurken bazısı biraz da olsa anlam değiştirerek 
ağır aksak yoluna devam ediyor. Hayır ve iyilik anlayışı- 
mız bunlardan biri sadece ve biraz manası kaymış gibi. 
Artık başkalarından çok kendimizi düşünüyor, nefsimi- 
zin, “Bana yardım edene yardım ederim, iyiliği dokuna- 
na iyilik ederim” telkinleriyle bencilliğimizi haklı çıkar- 
maya çalışıyoruz. Başkalarının bize söylemesi gereken, 
“İyi bir insandır” değerlendirmesini dahi kendimiz yapıp, 
“Ben iyi bir insanım” diyebiliyoruz. Sözümüz nefsimize 
hoş geliyor lakin, “Sevdiğiniz şeylerden Allah yolunda 
harcamadlkça iyiliğe eremezsiniz...” (“l-i İmran 3/92) buyu- 
ran Rabbimiz”e nasıl geliyor düşünmüyoruz bile. 


Kabul edelim, gün geçtikçe daha fazla bencilleşiyo- 
ruz ve bu bencilliğimiz hayır namına her şeyi etkiliyor, 
dayanışmanın, yardımlaşmanın, diğerkamlığın etra- 
fında birleşemiyoruz. İyilik halkasındaki fertlerden biri 
olamıyoruz. Oysa ancak gönül alıcı güzel davranışlar 
sergileyerek, muhtaç olanlara yardım ederek, yetimin 
hakkını gözeterek, darda olana genişlik sağlayarak ve 
daha nice erdemli davranışı karşılık beklemeden sa- 
dece Allah rızası için yaparak “iyi insan” tanımlamasını 
hak ederiz. İşte o zaman her yaratılmışa şefkat gös- 
teren zarif ve güzel insanlar gibi birer “vakıf insan” ve 


“ebedi hayır çeşmeleri” denilen vakıflar etrafında birer 
hizmet gönüllüsü, hizmet eri oluruz. Oluruz olmasına 
ama evvela anımsamakla yetinilmeyip yaşama geçiril- 
mesi zaruri olan bu güzellikleri besleyen düsturlarımızı 
kalben ve zihnen tazelemeliyiz. 


VAKFI ORTAYA ÇIKARAN DEĞERLERİMİZ 


“Allah rızası için, geliri toplumun hizmetine sunul- 
mak üzere, mülkiyetinin satılmaması ve devredilme- 
mesi şartıyla bir malın sürekli hayır maksadıyla bağış- 
lanması” olarak tanımlanan vakıf hakkında dilediğimiz 
kitabi tanımlamayı yapalım, hemen her tanım vakfın bir 
hizmet yelpazesi olduğunu, insani ve İslami değerlerin 
hayata geçirilmiş faziletler bütünü olduğunu fısıldaya- 
caktır. Çünkü ecdadımızın da tecrübe etmesiyle biliyo- 
ruz ki vakıf manevi olgunluğun bir ürünüdür. Bu manevi 
olgunluğa ermek içinse başta Allah Tealaö”nın rızasını 
amaç edinmekle birlikte şefkatli ve merhametli, fedakar 
ve hizmete can atanlardan olmak gerekir. Zira kemale 
erenlerin yolu budur. Kemale erenlerin referansı da mu- 
hakkak ki Kur”an-ı Kerim ve nebevl örnektir. 


Herhangi bir yerde tabelasını gördüğümüz veya bel- 
ki de, “Ne iş yaparlar ki?” diye düşündüğümüz vakiflar, 
alimlerimizin bildirdiği üzere kuruluş amaçlarını ve fa- 
aliyet alanlarını şu ayet-i kerimenin içeriğinden alırlar: 
“Sevdiğiniz şeylerden (Allah yolunda) harcamadıkça, 
gerçek iyiliğe asla erişemezsiniz. Her ne harcarsanız 
Allah onu hakkıyla bilir” (“-i İmran 3/92). Yine Peygamber 
Efendimiz”in, “İnsan öldüğü zaman amel defteri kapanır. 
Şu üç şeyi işleyenler hariç, sadaka-i cüriye, kendisinden 


faydalanılacak ilim, anne babasına hayır duada bulunan 
salih evlatlar” (Müslim, Vesaya, 3) hadis-i şerifi de vakıf anla- 
yışının müminlerin kalbinde ve eylemlerinde yer bulma- 
sına zemin hazırlamıştır. İslam medeniyeti ve bu mede- 
niyetin bir cüzü olan vakıf anlayışı zikrettiğimiz ayet ve 
hadisler etrafında şekillenirken ilk uygulamasını da yine 
Hz. Peygamber”in yedi parça mülkünü vakfetmesinde 
ve Hz. Ömer”in fradıyallahu anh) ilk vakıf müessesesini kur- 
masında görürüz. 


Hz. Ömer”e Hayber arazisinden bir parça düşer. 
“Ey Allah”ın resülü, Hayber”den bana bir arazi isabet 
etti. Benim şimdiye kadar ondan daha iyi bir mal elime 
geçmiş değil. Bana ne yapmamı emredersin?” der. Hz. 
Peygamber isallallahu aleyhi vesellem) şöyle buyurur: “D//er- 
sen aslını hapsedersin, onu tasadduk edersin (Yani ara- 
zi vakfa ait olur, ama gelirinden herkes faydalanabilir)” 
(Müslim, Vesaya, 4). Bu cevap üzerine Hz. Ömer de onu ta- 
sadduk etti. Satılmaması, hibe edilmemersi, miras bıra- 
kılmaması şartını koştu ve gelirinin fakirlere, akrabalara, 
kölelere, Allah yolunda olanlara, yolculara, ve misafirle- 
re harcanmasını istedi. 


Bir müslümanın sıkıntısını gidermeyi dünya dolusu 
altın ve gümüşe tercih edenlerden bize kadar gelen bu 
fazilet geleneği, kaynağını o mümtaz kitaptan alıyorsa 
devamlılığını da elbette ki aynı kaynaktan sağlayacaktır. 
Ayet-i kerimelerde şöyle buyrulur: “...Ası/ iyilik, Allah”a, 
ahiret gününe, meleklere, kitap ve peygamberlere iman 
edenlerin, mala olan sevgilerine rağmen, onu yakınlara, 
yetimlere, yoksullara, yolda kalmışa, (ihtiyacından dolayı) 
isteyene ve (özgürlükleri için) kölelere verenlerin, nama- 
zı dosdoğru kılan, zekatı veren, antlaşma yaptıklarında 
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sözlerini yerine getirenlerin ve zorda, hastalıkta ve sava- 
şın kızıştığı zamanlarda (direnip) sabredenlerin tutum ve 
davranışlarıdır...” (Bakara 2/177). 


“...Sonra anneye, babaya, akrabaya, yetimlere, yok- 
sullara, akraba olan komşulara, yakın komşulara, yanın- 
da bulunan arkadaşa, yolda kalanlara, sahip olduğunuz 
kölelere iyilik edin. Şüphesiz Allah, kibirlenen ve övünen 
kimseyi sevmez.” (Nisa 4/36). 


“Sakın yetimi ezme” (Duha 99/9). 


“...öksüz kızlar ve zavallı çocuklara ve bir de yetim- 
lere adaletle davranmanız hakkında kitapta size okunan 
öyetler vardır. Sizin her yaptığınız iyiliği, muhakkak Allah 
bilir” (Nisa 4/127). 

Zikredilecek pek çok ayet ve hadis olmakla birlikte 
hizmet ve hayır seferberliği olan vakıf medeniyetimiz, 
şefkat ve merhamert titizliğimiz böyle başlamış oldu. 


VAKIFTAN GERİYE BİZE NE KALIR? 


Onca gürültüsü ve debdebesi içinde fani olan bu 
ömrü tamamlayanların bir manada derdi bitmez. O dert 
de, “Adem odur ki koya her yerde bir eser. Eseri olmaya- 
nın yerinde yeller eser” veciz sözüyle dile getirildiği gibi 
öteki aleme göçtükten sonra da hayırla yadedilmektir. 
Güzelden güzel sadır olur kaidesince yadedilmenin yo- 
lunu yordamını hayırdan yana bulanlar, amel defterleri- 
nin sürekliliğini sadaka-i cariyede aradlılar. Zira bir yoru- 
ma göre sadaka-i cariye vakfı işaret eder. 


Aslında çok söze gerek yok, merhum Ahmed 
Yesevf”nin, “Nerde görsen gönlü kırık, merhem ol sen/ 


Öyle mazlum yolda kalsa hemdem ol sen, Mahşer günü 
dergahına mahrem ol seni” dediği gibi insan bu dünya- 
dan ötekine yalnız halis niyetle yapılan güzel amellerden 
başkasını götüremez. Nitekim Rabbimiz”in de, “Gece- 
gündüz, açık ve gizli, mallarını Allah için harcayanların 
mükdifatını Rab”leri verecektir. Onlara korku yoktur, onlar 
üzülmeyeceklerdir de” (Bakara 2/274) buyurduğu üzere ya- 
pılan iyilik ve hizmetlerle hayra gönül eğenlerin sevapla- 
rında da süreklilik olacaktır. 


Yalnız bu kadar da değil, insani duygularımızın za- 
afa uğradığı zamanımızda vakıflar aracılığıyla yapılan 
hizmetler nefsimizin terbiyesinde de pay sahibidir. Ya- 
ratılmışa şefkati, merhameti, sevgiyi, cömertliği öğret- 
tiği gibi, dertli gönülleri dertten kurtarırken gözetilmesi 
gereken adab-ı muaşeret kaidelerini de tazelememize 
sebep olurlar. Mesela hayır yaparken başa kakmamak, 
gösterişten sakınmak, nezaket sahibi olmak, tebessüm 
ve teşekkür etmek bunlardan sadece birkaçıdır. İnsan 
tüm bunların kazancını hesap ederken, “Daha ne olsun” 
diyor ama bir şey daha var, şayet vakıflar bünyesinde 
yapılan hizmetler manevi rehberlerimizin öncülüğünde 
ise onlardan gelen feyiz de ruhumuzun meşki oluyor. 


VERİLEN 


oCZİƏE 
OURMAMIAİS 
HİZMETİ 
ETKILEH 


Bs Meşguliyetimiz 
Hak Teala”nın 

rızası için halka 
hizmet olduğunda, 
sözümüz vefadan 
yana nasipsizse 
hizmetteki niyetimizi, 
samimiyetimizi, 
dürüstlüğümüzü 
kontrol edip, 
yenilemeli değil 


miyiz? : 
əə 


“Bir ölüm kalmış, özü sözü bir” diyen şair ne güzel 
ifade etmiş sözümüzün eri olmaktan vazgeçişlerimizi. 
Dizedeki güzellik bir yandan ölümün hak olduğunu, bir 
an dahi olsa vaktini şaşmayacağını sırrınca ele verir- 
ken, diğer yandan “özü sözü bir” vurgusuyla kusuru- 
muzu dile getirip her an ölüme yol alan bizleri mertliğe, 
özü sözü bir olmaya davet etmekte. Daveti yersiz de- 
ğil. Zira, “Söz bir, Allah bir” anlayışıyla hemhal olan bir 
kültürün mensupları olduğumuz halde herhangi bir şeyi 
yapmaya söz verdiğimizde umursamaz olabiliyoruz. 
Öyle ki bu tavrımızı, zaman gibi kıymetli bir nimeti, yine 
nimetten olan hizmetle değerlendirmeye çalışırken bile 
devam ettirebiliyoruz. Verdiğimiz sözlere sadakatsizli- 
ğimiz, sosyal ilişkilerimiz gibi hizmetlerimizi de olumsuz 
yönde etkileyebiliyor. 


HİZMET SÖZ VERMEKTİR 


Bezm-i elestte Mevla Tealə”nın huzurunda, “Ben si- 
zin Rabb”iniz değil miyim?” sualine, “Şüphesiz sen Dbi- 
zim Rabbimiz”sin” (raf 7/172) diyerek verdiğimiz ikrar, 
son nefesimize değin sürecek ahdimizdir. Ve bu ahidle 
münasebetimiz hiçbir konum ve şartta önemini kaybet- 
miyor. Bir yönüyle kulluk bağımızın, diğer yönüyle de 
en yakınımızdan uzağımıza hemcinslerimizle muamele- 


mizin şahidi oluyor. Sadakat göstermediğimiz her sö- 
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zümüz, “İş ve söz, iç dünyanın tanıklarıdır. Bu ikisine 
bak da iç dünyan nasıl anla” diyen Mevlana”nın Ikuddise 
sırruhü) Öğütlediği mananın muhatabı oluyor. Başka bir 
deyişle işimiz, meşguliyetimiz Hak Tealə”nın rızası için 
halka hizmet olduğunda, sözümüz vefadan yana nasip- 
sizse hizmetteki niyetimizi, samimiyetimizi, dürüstlüğü- 
müzü kontrol edip, yenilemeli değil miyiz? 


Şu bir gerçek ki, nimet ve emanet olan hizmeti üst- 
lendiğimiz andan itibaren, “Elimden geleni yapacağıma 
sÖZ veriyorum” demiş oluruz. Bu sözümüz başta hiz- 
metin asıl sahibine olmakla birlikte hem hizmet edece- 
ğimiz herkese, hem de hizmette birlikte bulunduğumuz 
kardeşlerimizedir. Ve bu söz verişlerden bulacağımız 
şifa ise, nefsimizi vaktin gereğini yerine getirecek uyu- 
şukluktan, umursamazlıktan, tembellikten alıkoymaya 
alıştırmaktır. Lakin tüm bunları göz ardı ettiğimizde, mü- 
mine yakışır bir şahsiyete sahip olamadığımız gibi hiz- 
metimizi de zarara sokabiliyoruz. 


SÖZÜNDE DURMAYANIN HİZMETİ 


Söz gelimi, saati belirlenip, ilan edilmiş sohbetine 
vaktinde başlamayan bir sohbetçinin cemaati beklet- 
mesi, bıkkınlığa, kalp dağınıklığına, sohbetlerden el ayak 
çekmeye sebep olabilir. Aynı şekilde hizmet için elzem 
olan istişarelerin yahut herhangi bir organizasyonun söz 
verilen vakitte başlamaması hizmetlerden soğumaya, 
şevkin kırılmasına zemin hazırlayabilir. Yine zamanında 
yetiştirilmesi gereken herhangi bir hizmeti hafife aldığı- 
mızda aksaklıkların birbirini izlemesi ve hizmetin yerini 
bulmaması kaçınılmaz olur. Oysa zamanı boşa geçir- 


memek ne derece önemli ise yapılması gereken bir iş 
için gerekli olan zamanı ayırabilmek de önemlidir. 


Şu halde ister bir vakti ister bir işi kastederek “ya- 
pacağım, edeceğim, geleceğim” benzeri kelimelerle 
tamamladığımız cümlelerin arkasında durmadığımızda 
adeta, “Ne bana ne de ettiğim hizmetin faydasına ina- 
nın, güvenin, kimseye kıymet vermiyorum” demiş olmu- 
yor muyuz? Lisanen değilse bile hal diliyle söylediğimiz 
bu manadan farksızdır. 


SÖZ SORUMLULUK GEREKTİRİR 


Hizmetin içindeki pek çok hal ve tavır gibi söz ver- 
mek de ayrı bir sorumluluk. Bu çerçevede ecdadımız, 
“Var ikrar verme, öl ikrarından dönme” diyerek hem söz 
vermenin öncesine hem de sonrasına işaret ederek na- 
sıl ağır bir yükün altına girdiğimize işaret etmişler. Bizler 
ise gelişigüzel, yerine getirip getiremeyeceğimizi dü- 
şünmeden Sözler verip, sözümüze sadiık kalmayı da ge- 
reksiz görür olduk. Oysa Rabbimiz Teala, “...Verdiğiniz 
sözü de yerine getirin. Çünkü verilen söz sorumluluğu 
gerektirir” (isra 17/34) buyurarak bizleri uyarırken, bu uyarı 
doğrultusunda Resülullah Efendimiz isallallahu aleyhi vesel- 
lem) ahdini yerine getirmesi gerektiğinde düşmanı bile 
olsa son derece titiz davranmıştır. 


Huzeyfe r radiyallahu anh) anlatıyor: “Babam Huzeyl ile 
beraber yola çıkmıştık. Kureyşli müşrikler bizi tuttular 
ve, “Siz muhakkak Muhammedfin safına katılmak isti- 
yorsunuz” dediler. Biz de, “Hayır, Medine”ye bu sebeple 
değil, başka bir iş için gidiyoruz” dedik. Bunun üzerine 
bizden Hz. Peygamber”in safında yer alıp onunla bir- 
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likte savaşmayacağımıza dair Allah adına söz aldılar. 
Medine”ye gelip durumu Resülullah”a isallallahu aleyhi vesel- 
lem) arzedince Allah Resülü, “Haydi gidin. Biz onlara ver- 
diğiniz sözü tutar, onlara karşı Allah”tan yardım dileriz” 
buyurdular” (Müslim, Cihad, 35 Inr. 1787)). 


ZAMAN SADECE BİZE DEĞİL HERKESE LAZIM 


Hak ve doğru olan, verilen sözü yerine getirmek 
olduğuna göre bizi sadakatsizliğe iten nedir? Elbette 
ki boyun eğmekten hoşlanmayan nefsimizdir. Evvela 
“ben” diyerek kendimizi umursuyoruz. Söz verdiğimiz 
kişi veya kişilere “beklesin, işi ne, sabretsin” diyerek 
değer vermiyoruz. Zaman sadece bize lazımmış gibi, 
başkalarından çaldığımız vakitler yüreğimize dokun- 
muyor. Kendisini üç gün bekleten Abdullah b. Ebü”l- 
Hamsa”ya, “Ey delikanlıl Bana zahmet verdin” (Ebü Davud, 
Edeb, 82 Inr. 4996)) diyen Resülullah Efendimiz”in (sallallahu 
aleyhi vesellem) sözü gibi zahmet verdiğimizin, kul hakkına 
girdiğimizin farkına varmıyoruz. Bunlara paralel olarak 
her ne konuda söz verdiysek, o konuyu, işi önemseme- 
diğimizin de ifadesi oluyor böylesi tutumlarımız. Ve tüm 
bu menfi hallerimiz şifa umduğumuz hizmette kendini 
bir bir gösterince, bir yandan ancak güvenle, saygıyla 
ayakta kalabilecek kardeşlik bağlarımızı zayıflatıyoruz, 
diğer yandan hizmetin içindeyken dahi manen yol al- 
mamızı güçleştiriyoruz. 

Hal böyle olunca, tasavvuf ehlinin “ibnü”l-vakt” (vak- 
tin çocuğu) tarifi üzerinden seslenen Mevlana”nın fkud- 
dise sırruhül nasihatine yeniden kulak verip sözümüzü ta- 
mamilayalım. “Kendine gel ey canımın canı, ey yüzlerce 
cihanım. İçinde bulunduğun anı ganimet bil. Yapacağın 
işi geciktirmek, ertelemek felakettir.” 


HAYRA 
 GÖNÜL 
CCDİFELİM 


56 “Hayırda yarışmak” 
ifadesi “hayra 
teşvikte her 
yol mubahtır” 
manasına gelmez. 
Kişileri hayra 
zorlamak niyetleri 
bulandıracağından 
nifaka ve münafıklığa 
kapı aralanmış olur. əə 


Hak, iyi ve doğru namına her ne yapılması gereki- 
yorsa, “Bana ne” deyip geri durduğumuzda yahut gev- 
şeklik gösterdiğimizde kendi elimizle, “İyilerin tembelli- 
ği, kötülerin faaliyetidir” sözünü haklı çıkarırız. Halbuki 
nefsimizi zorlamamız gerekse bile Rabbimiz”in, “Fer kim 
iyi amel getirirse, ona ondan daha hayırlısı vardır. Onlar 
o gün korkudan emindirler” (Neml 27/89) buyruğu doğrul- 
tusunda her türlü hayrı şifamıza bilmeli, başkalarının da 
hayrı sahiplenmesine vesile olmalıyız. Lakin böylesi dini 
ve insani bir vazifeyi, hizmeti yerine getirirken hayra zor- 
lamak yerine hayra gönülleri çekme yolunu benimsedi- 
ğimizde akıbetimiz de hayır olur. 


HİZMETİMİZLE HİMMETİ ÜZERİMİZE ÇEKELİM 


Talebesi olan Hacı Bayram-ı Vel”ye ikuddise sırruhül 
Bursa”ya geldiklerinde, “Fırın yapacağız. Bu fırında so- 
munlar pişireceğiz. Fakir insanlara dağıtacağız. Nefsi- 
mizi susturup kalbimizi konuşturacağız. Bizim asıl vazi- 
femiz bu” diyen Somuncu Baba adıyla bildiğimiz Şeyh 
Hamid-i Veli (kuddise sırruhül gibi nice gönül erleri kalplerini 
konuşturup hayrın öncüleri oldular. Tezkiye ettikleri ne- 
fisleri ile terbiyeye muhtaç nefisleri sözleriyle, işleriyle 
iyiliğe, güzelliğe hizmete sevkettiler. 


75 


76 


Dün gibi bugün de aramızda ümmetin selametini 
düşünen Hak dostları ve onların denetiminde nefisleri- 
ni susturmak için dernek, vakıf gibi hayır mekteplerinin 
bünyesinde hizmet edenlerimiz var. Dinin hakkıyla bi- 
linmesi, yaşanması, ihtiyaç sahiplerinin ihtiyacının gö- 
rülmesi için kimi bir derginin, kitabın, yayınevinin kimi 
sosyal hizmet ve yardımın bir ucundan tutuyor. 


Görünürdeki hizmetin şekli ve gerektirdikleri ne olur- 
sa olsun niyetler “Allah için” oldukça hangimiz iste- 
meyiz ki sunulan hizmetlerden faydalananların olması- 
nı. Rabbimiz”in rızasına uygun bir itikaddan, amelden, 
güzel ahlak ve geçimden bahseden bir derginin, kita- 
bın hatta bir takvim yaprağının dikkate alınmamasını 
veya hac ve umre ziyaretlerinde mahremiyete, ibadetin 
menasiklerine özen gösteren bir seyahat acentesinin 
revaç bulmamasını. Elbette hiçbirimiz istemeyiz, zira 
böylesi bir düşünce ve maksat hizmetteki niyetin sami- 
miyetsizliğine işaret ettiği gibi manasına da aykırı düşer. 
Bununla birlikte hiçbir hizmet de kendiliğinden yaygın- 
laşmaz, ciddi bir özveri ve gayret gerektirir. Faydasına, 
gerekliliğine kendi nefsimizi ikna edemediğimiz bir hiz- 
meti etrafımıza duyursak bile kabullendirmemiz müm- 
kün olmasa gerek. 


Söz gelimi, içeriğinden haberdar olmadığımız bir ki- 
tabın, hiç dinlemediğimiz, izlemediğimiz radyo ve te- 
levizyonun, abone olmadığımız bir derginin varlığını 
kulaklara döksek ne çıkar? Muhatabımız, “Neden oku- 
yayım, izleyeyim, alayım?” gibi soruları peşi sıra dizdi- 
ğinde vereceğimiz makul ve geçerli bir cevabımız olma- 
dığında hizmetimizin hakkını vermiş olmayız. Bir yönüy- 


le zorlama da diyebileceğimiz, “Al, oku, izle, yardım et” 
gibi kuru söz ve tavsiyelerle ne hizmet yerini bulur ne 
de “hizmetkarım” diyen duayı, yardımı üzerine çekebi- 
lir. Hem hizmeti layıkıyla yerine getirebilmek hem de bu 
vesileyle himmeti üzerimize çekebilmemiz için başkala- 
rının nefsini değil, kendi nefsimizi zorlamamız gerekir. 


GÖNLÜ OLAN YAPSIN 


Dinin faydasına, insanlığın iyiliğine varlığını memur 
etmiş gönül sahipleri gibi herhangi bir şekilde hayra 
destek vermesi beklenilenin, istenilenin de iştiyakının, 
meylinin olması gerekir. Her ne kadar elimizden gelen 
hayrı esirgememe ruh ve anlayışından fazla uzaklaş- 
mamış olsak da, bazı art niyetlilerin hayırsever insanları 
mağdur etmesinden veya dini hassasiyet taşıyan hayır 
kurumlarına önyargılı yaklaşımlardan dolayı hayır ve ha- 
senatta çekimser kalanlarla karşılaşabiliyoruz. Eğitime 
katkı, muhtaçlara yardım maksadıyla açılan bir kerme- 
se, “Bir tülbentle, havlu ile omuz verin” denildiğinde ya- 
hut insani ilişkilerimizden ibadet hayatımıza değin her 
şeyi gündemine alan bir dergiye, “Nar-ı İbrahim”e su 
taşıyan kertenkele gibi destek olun” çağrısı yapıldığında 
madden veya manen suistimal edilme endişesi taşına- 
biliyor. Bu endişelerde haklılık payı olsun veya olmasın 
böylesine tereddüde düşmüş gönüllere, “Sen de bir ha- 
yır yap” derken kullanacağımız hizmet dilinde de dikkat- 
li olmamız hizmetin yararınadır. Mesela hizmeti alacak 
olanlara veya desteği beklenenlere, “Falan kitabı illaki 
alacaksınız, şu dergiye abone olmayan cemaatten sayıl- 
maz, çocuğunuzun eline üç beş kuruş tutuşturacağınıza 
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bağış yapın” benzeri zorlayıcı sözlerle ve emredici tavır- 
la yönelmemiz. “...Hayırda yarışın...” (Bakara 2/148) ayet-i 
kerimesini, “Hayra teşvikte her yol mubahtır” manasına 
getirmez. Bununla birlikte, “Gönülsüz namaz göğe çık- 
maz” atasözüne kıyasla, kişileri hayra zorlamamız ni- 
yetleri bulandıracağından nifaka ve riyaya kapı aralamış 
oluruz. Oysa ihlas ve hayır sahipleriyle birlikte olmanın 
kalplerimizi mamur edeceğini etkili bir usulle izah ettik- 
ten sonra bırakalım, hayrı gönlü olan yapsın. 


Kabalık ve nezaketsizlik olarak algılanabilecek söy- 
lem ve eylemlerden uzak durmamızın yanı sıra hizmetin 
sunumunda istek ve ihtiyaçları dikkate alıp önemseye- 
rek de gönülleri ısındırma yolunu tercih edebiliriz. Tanı- 
tımını veya satışını üstlendiğimiz bir hizmetin talep bula- 
bileceği yeri dikkate aldığımızda, gerek amel ve ibadet- 
lerimizde gerekse sosyal hayatta karşılaşabileceğimiz 
sorulara cevap veren, çare olan yönlerini anlattığımızda 
üretilen hizmetin layık olduğu kıymeti bulacağı muhak- 
kaktır. Zira hayra vesile olacağına inanıp, gönüllüsünü 
aradığımız hizmetin bundan başka bir usulle ortaya ko- 
nulması beklenemez. 


Nihayetinde, “Bir torbayı doldurmaya çalışırken, alt- 
taki delikten boşaltmamak gerekir” (Hz. Mevlana Ik.s)) nasi- 
hati üzere, hayra gönül eğdirirken niyetimizden, gayreti- 
mize ve ifade ediş şeklimize kadar pek çok hususu göz 
önünde bulundurmamız gerekir. 


—İE-İ-İKCİN 
—İAIKİKİNA 
"AYI 1 1İH 
HİZMET 


ee Gariptir ki 
başkalarına hizmet 
ettiğimizde nefsf bir 
“seçilmişlik” hissine 
kapılabiliyorken, 
birinci dereceden 
yakınlarımızın 
hizmetini 
gördüğümüzde o 
seçilmişlik hissinden 
eser kalmıyor. ə ə 


Sorsalar ki hizmet nedir, “Allah rızası için iyiliktir, 
yardımdır, cömertliktir, fedakarlıktır, ülfet etmektir, şef- 
katli olmaktır” gibi nice güzel hasleti peş peşe sırala- 
yıp, tanımlamasını kolayca yapabiliriz. Bir adım daha 
ileri giderek Seyyid Osman Darendevfnin (kuddise sırruhül, 
“Alemi sen kendinin kölesi kulu sanma / Sen Hak için 
alemin kölesi kulu ol” mısralarında yer verdiği gibi tüm 
mahlükatı hizmet edilesi bilir, öyle kabul ederiz. 


Böylece, hizmet etmeyi bir hedef haline getirip gerek 
ferdi olarak ve gerekse vakıfların bünyesinde, “Benim 
de tuzum bulunsun” niyetiyle “alemin kölesi kulu olma- 
ya” çabalarız. Hatta bazan bu gayretimizin, şevkimizin 
mesaisi bile olmaz, annemizin, babamızın, eşimizin, ço- 
cuğumuzun haklarını adeta, “Sen başının çaresine bak” 
dercesine zayi ederiz. 


EVDE KÜLFET EHLİ DIŞARIDA HİZMET EHLİ 


Bir yandan Allah Teala”nın emirlerine ve Resülullah”ın 
Isallallahu aleyhi vesellem) sünnetine uymaya çalışarak nefsi- 
mizin ıslahına hizmet ederken diğer yandan elimizden 
geldiğince, gücümüz yettiğince başkalarının iyiliğine 
koşarız. Ne var ki ne Allah Tealö”nın buyruklarında ne 
de Resül-i Ekrem”in sünnetinde, “Ele hizmet ederken 
kendi yakınlarınızı ihmal edin, gevşeklik gösterin” buy- 
ruğu yer almaz. 


Aksine, Resül-i Kibriya Efendimiz (sallallahu aleyhi ve- 
sellem) bir hadis-i şeriflerine, “Soy ve sopunuzu öğrenin 
ki ziyaret edip tanışın...” (Tirmizi, Birr, 49 Inr. 1979) şeklinde 
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başlarken akraba ziyaretinin önemine ve bağların kopa- 
rılmaması gerektiğine dikkat çeker. Nisa süresinin 36. 
ayet-i kerimesinde de yüce Mevla, “A/lah”a ibadet edin 
ve O”na hiçbir şeyi ortak koşmayın. Anne babaya, akra- 
baya, yetimlere, yoksullara, yakın komşuya, uzak kom- 
şuya, yanınızdaki arkadaşa, yolcuya, elinizin altındakilere 
iyilik edin...” buyurur. 


Gerek aöyet-i kerimelerde ve gerekse hadis-i şerifler- 
de annelerimizin, babalarımızın ve diğer yakınlarımızın 
haklarına özellikle vurgu yapılmışken, halisane hizmet 
niyeti ve mesuliyeti taşıyorsak bu kişilere karşı daha titiz 
davranmamız gerekmez mi? 


Bu çerçevede, bir genç kızın veya delikanlının ihtiyaç 
halindeki annesinin yahut babasının ihtiyacını giderme- 
den farklı hizmet çalışmalarını daha mühim görmesi söz 
konusu olabilir mi? Olmamalı, zira anne ve babasının 
hayır duasını alan evladın sırtı yere gelmez biiznillah. 
Aynı şekilde bir hanımın, rızası olmadığı halde eşine 
her öğün kahvalltılık çıkarıp dışarıda koşuşturması, ev 
içi her türlü sorumluluğunu hizmet için askıya alması ve 
yine bir erkeğin, hanımının ve çocuklarının haklarını ha- 
fife alıp “hizmet ediyorum” diyerek gece geç saatlere 
kadar yuvasından ayrı kalması hizmetin meşruluğuna, 
hayrına gölge düşürür. Bu türlü davranışlar her şeyden 
evvel güzel bir mümin olmamıza ket vurur. Bununla da 
kalmayıp hizmetin yara almasına sebep olacağı gibi aile 
içi uyumsuzlukların, kırgınlıkların baş göstermesine de 
zemin hazırlar. Böylece sorumluluklarımız dahilinde yerli 
yerinde olması gerekenler aksamaya başlarsa, dışarıda 
aranan hizmet nimeti, evlerimize külfet olarak döner. 


HİZMET VARSA DENGCE DE OLMALI 


Gariptir ki başkalarına hizmet ettiğimizde nefsi bir 
“seçilmişlik” hissine kapılabiliyorken, elimizin altında- 


kilerin, birinci dereceden yakınlarımızın hizmetini gör- 
düğümüzde, haklarına riayet ettiğimizde o seçilmişlik 
hissinden eser kalmıyor. Aksine onları, dışarıdaki hiz- 
metlerimiz için önümüze konulmuş birer engel olarak 
görebiliyoruz. Ve bu da bizi, “Nasılsa onlar benden ge- 
lecek sıkıntıya katlanırlar, ben başkalarının sıkıntısına 
derman olayım” düşüncesinde ısrarcı olmaya itebiliyor. 
Oysa biz, annemizin, babamızın, eşimizin, çocuğumu- 
zun hizmetini görmek için seçilmiş değil miyiz? Öyleyiz 
ama nefsimiz boş bir anımızı yakalayıp niyetimize ve he- 
defimize çelme takmadiıkça... 


Bizi olgunlaştıracak, halimizi güzelleştirecek hiz- 
metten vazgeçemeyeceğimize göre, hem annemizin, 
babamızın, hem de eşimizin, çocuğumuzun ve diğer 
yakınlarımızın haklarına riayet ile birlikte farklı hizmet 
çalışmalarını nasıl sürdüreceğiz? Bu sorunun cevabı ve 
belki de sorunun çözümü kişilerin içinde bulundukları 
şartlara göre değişiklik gösterebilir, bu nedenle detaya 
girmekten fayda hasıl olmayabilir. Fakat esasını, “me- 
sul olduğumuz kişilerin gönüllerini edip rızalarını almak, 
birbirimize karşı müsamahalı olmak (özellikle hanımların 
kocalarının yaptıkları hizmetin sevabına ortak oldukları- 
nı bilip fedakarlık göstermeleri), dar vakitlerde bile kali- 
teli zaman geçirmeye gayret etmek, yapılışı gereği geniş 
vakte yayılması mümkün olan işleri ertelemek, planlı ve 
programlı olmak” şeklinde toparlamak mümkün sanırız. 


Neticede, “İyilik adetini kimseye karşı asla bozmal / İyili- 
ğe güç yetirdikçe ve günler aktıkça” diyen şairin nasihati 
doğrultusunda yeniden hatırlayalım: Nefsimizin ıslahı 
hizmetten, hizmet de güzel geçim, iyilik gibi hasletler- 
den geçtiğine göre hizmet etmede kişi seçme lüksüne 
sahip değiliz. Bununla birlikte haklarını yerine getirme- 
de önceliği olanlara karşı mesuliyetimizi ihmal etmeden, 
hayır ve hizmete onlardan başlayarak hizmetimizi den- 
gede tutabiliriz. 
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HİZMETİ 
HIRSA 
ALURBAN 

-İ HGİVİZDE. 


ee Gayretin nerede 
başlayıp, sonrasında 
hırsa döndüğünü 
karıştırıyoruz. 
Asıl rakibimizin 
kardeşlerimiz değil, 
nefsimiz ve şeytan 
olduğunu unutuyoruz. 
Bir anlık kıskançlıklara 
ve Öfkelere yenik 
düşüp birilerinin ayağını 
kaydırmaya çalışırken 
asıl kendi ayaklarımızı 
kaydırdığımızı 
farketmiyoruz. ə ə 


Gönül işidir hizmet. Bir yanı tüm yaratılmışa bakar, 
diğer yanı yüreğimize. Gönülden gelmedikçe kimse 
kimseyi zorla başkasına merhamert ettiremez, emrivaki 
ile kimsenin yarasını sardıramaz, derdine derman oldu- 
ramaz. Hasbelkader zorlasa, niyet saf olamayacağın- 
dan, hizmet eden beyhude uğraşmış olur. Yine hizmetin 
gönlümüzden kopup gelen diğer yanı da başkasının ta- 
hakkümünden uzaktır. İşte o da, “Ya Rabbil Ben pişma- 
nım. Yapmış olduğum bütün günahlardan pişmanım. İn- 
şallah bir daha yapmayacağım” dediğimiz anda başlar. 
Ve bu başlangıç nefsimizin ıslahına hizmet edeceğimize 
dair en has işimizdir, niyetimizdir. Şu halde rızamızla 
iki hizmet kapısı açmışızdır, biri kendimize, diğeri baş- 
kalarına. Fakat niyetimiz ve istikametimiz daima “Allah 
için” olmadıkça açmadan kapattığımız da olur bu ka- 
pıları. Yahut şöyle diyelim, kalbimize çöreklenmiş diğer 
marazlar gibi hırstan ve hırsın tetiklediği hastalıklardan 
kurtulmaya meyletmediğimiz sürece ne kendimize fay- 
damız olur ne de hizmet namına ele. 


GAYRETE YAKIN, HIRSTAN UZAKTIR HİZMET 


Dikkatle baktığımızda her amelimizin, düşüncemizin 
hassasiyet gerektirdiğini farkedebiliriz. Bu nedenle olsa 
gerek mümine “denge insanı” vasfı daha çok yakışmak- 
ta. Cömert olmaya çalışırken israf etmemeye, tutumlu 
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olacağım derken cimri olmamaya, gıpta ederken haset 
etmemeye, gayret ederken hırsa kapılmamaya çalışırız. 
İnsanlığımızda, Müslümanlığımızda samimi olabilmemiz 
için böyle bir disipline mecburuz, zira her birinin bir yüzü 
helale bakarken diğer yüzü harama bakar. 


Bir an için düşünelim, sözümüzün, işimizin, davra- 
nışımızın helal dairesinde olması için gayret ettiğimiz- 
de ölçülü oluruz, ihlasa, tevekküle, kanaate yapışırız. 
Gözümüz kendi zaaflarımızda, eksiklerimizdedir. Hırsın 
iyiye ve kötüye kullanımındaki meşru alanı aştığımızda 
ise ölçümüzü kaybederiz. Kıskançlık, öfke, kusur ara- 
ma, rekabet, haset, bencillik, kanaatsizlik başlar. Mal- 
da, mevkide, ilimde olabileceği gibi, “İlahi ente maksüdf 
ve rızake matlübi” diyerek adım attığımız hizmette bile 
yanlışa düşeriz. 


Mesela, “Nefsimin ıslahı için hizmete ihtiyacım var, 
elimden geldiğince hizmet etmeliyim” niyetiyle hizmete 
can atıp, gayret gösteririz. Fakat bu gayretli halimizden 
sonra kulağımıza, “Ben daha iyi hizmet ediyorum, ben 
hizmetimle bilinmeliyim” benzeri fısıltılar geldiği anda 
hırs bizi sarıp sarmalamıştır. “Eksiklik, kusur bendedir, 
o benden daha hizmetkardır” edebini de geriye atıp 
maksat farklılaşmıştır. Taşıdığımız gayret, varlığımızı 
hissettirme güdüsüyle öne çıkma arzusuna, takdir ve 
övgü beklentisine, hizmette bulunan diğer kişilerle re- 
kabete dönüşmüştür. Oysa hizmet arkadaşlarımızı elen- 
mesi gereken birer rakip olarak görme duygusu, nifak 
tohumunu kalplere atan şeytan için bulunmaz fırsattır. 
Şeytana verdiğimiz bu fırsatla, hizmetin kardeşliğimizi 
pekiştiren yönünü de hiçe saymış oluruz. 


Yine, hizmet esnasında nasibimize düşen vazifenin 
sorumluluğu gereği olsun veya olmasın, kimseye danış- 
madan, istişare etme gereği duymadan, sadece kendi 
aklımız, fikrimiz doğrultusunda hizmeti yönlendirme ve 
kontrol altında bulundurma arzumuz da hırsın bir baş- 
ka veçhesidir. Hizmetin özünde var olan “biz” kimliğini 
umursamaz olmuş ve “ben” öznesiyle kendimizi yanıl- 
maz, şaşırmaz, ihtiyaçsız zannetme gafletine düşmü- 
şüzdür. İdare etme ihtirasımızla artık hizmetin en üst 
basamağında mevki namına ne varsa bizden başkası 
ona layık değildir. 


Şu halde biz, hizmet ederek kalplerimizdeki arazlar- 
dan kurtulmak isterken, manevi hastalıklarımızın nük- 
setmesi için hizmeti kullanıyor olmadık mı? Olduk ve 
“himmet” dediğimizde “gayret” diyenin reçetesini de 
eğreti bıraktık. 


HİRS HAYIRDA YARIŞTIRMAZ 


Resülullah Efendimiz”in sallallahu aleyhi veselleml, “Cern- 
nete müştak olan, cennete şevk duyan, cenneti arzula- 
yan, isteyen kimse boş durmaz, hayırlara koşturur, ya- 
rışırcasına koşturur” (Beyhaki, Şuabü7-İman, 7/370) şeklindeki 
buyruğundan hareketle, farz olan ilimleri öğrenmede, o 
ilimle amel etmede, farz ibadetlerle, tesbihle alakamız- 
la, sohbet meclislerine iştirakle hayırlarda yarışanlardan 
olmaya çabalarız. Lakin hizmette gayretin üzerinde bir 
ihtirasla hareket ettiğimizde hayırda yarışanlardan değil, 
hayırda tökezleyenlerden oluyoruz. 


Hizmetin gerek ferdi ve gerekse toplumsal manada 
bize kazandırdıklarından haberdar olduğumuz halde, 
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“Niçin hizmetin sıhhatine aykırı davranıyoruz?” sorusu 
aklımıza takılıyor. Elbette ki ilk cevabı nefsimizin ıslah 
olamayışıdır. Fakat bununla birlikte önemli bir husus 
daha var. O da hizmetten maksadın ne olduğunu bile- 
meyişimiz. Çoğunlukla zannediyoruz ki, hizmetle nasip- 
lenen kişi artık olgunlaşmıştır ve ayrıcalıklı bir statüye 
sahiptir. İşte bu vehim ve cazip gelen iki vasıf, hizmet 
ederken hırsa kapılmamıza fikren zemin hazırlayabiliyor. 
Kendine özgü bir mantıkla gelip, aklımızı ve kalbimizi 
kapatıyor. Böylece hatalarımızın ardı arkası kesilmiyor. 
Gayretin nerede başlayıp, sonrasında hırsa döndüğü- 
nü karıştırıyoruz. Asıl rakibimizin kardeşlerimiz değil, 
nefsimiz ve şeytan olduğunu unutuyoruz. Bir anlık kıs- 
kançlıklara ve öfkelere yenik düşüp birilerinin ayağını 
kaydırmaya çalışırken asıl kendi ayaklarımızı kaydırdı- 
ğımızı farketmiyoruz. Ya hırsın bizi hapsettiği darlıktan, 
huzursuzluktan yorgun düşüp hizmetten çekiliyoruz ya 
da şifasına ulaşamamış kalbimizden sadır olan davra- 
nışlarımızla başkalarının bezginliğe kapılmasına sebep 
oluyoruz. Tüm bunlar ise hizmetin hayrını sekteye uğra- 
tıyor, bizi rahmetten mahrum bırakıyor. 


Hizmet etmeyi, manen rüştünü ispatlamanın, seçil- 
mişliğin bir neticesi olarak değil de, kamil bir müslüman 
olmada ömür boyu devam edecek bir süreç olarak bilip, 
kabullendiğimizde hırsa sebep olan bir nedeni başımız- 
dan savmış olacağız. Akabinde, hizmetin muhtevasınca 
“ben “yerine “biz” dediğimizde rekabetin, kıskançlığın, 
hasedin beli de kendiliğinden bükülecektir. İlaveten bir 
diğer sermayemiz de feyzi, muhabbeti ve himmeti cel- 
betmek olacaktır. 


GÖZE GİRMEK Mİ GÖNLE GİRMEK Mİ? 


Hizmet ehlinin niyetini bozan arızalardan biri de “çok 
hizmet eden” etiketini kazanmaya çalışmaktır. Özellikle 
kendinden daha yukarıdakilerin, değer verilen büyükle- 
rin “gözüne girme” çabası insanı bu yanlışa sıklıkla itiyor. 
Ancak ne acı bir çelişkidir ki göze girme niyetiyle yapılan 
işler sureten amaca ulaştırsa da gönle girmeye yetmiyor. 
Zira hizmet sadece Allah”ın rızasını kazanma niyetiyle 
yapılırsa manevi dünyamızda anlamlı bir karşılık bulur ve 
büyüklerimizin gönlünde bize de esaslı bir yer açar. 


TAHSİLLİ ve 
CEMAATLI 


—. Cemaatlere itibar ve 
nitelik kazandıran ne 

tahsil seviyesidir ne 

de kariyerli, makam- 
mevki, şöhret sahibi 
kişilerdir. Sadece 

ve sadece Kur"an-ı 

Kerim ve sünnet-i 

seniyye çizgisinde 


olmaktır. ə ə 


Bazı ideolofik ve felseff akımların etkisiyle, “Dünyevf 
ilimleri tahsil eden kişi dine, hayatında ya hiç yer vermez 
ya da mesafeli durur” anlayışı bilinçaltımıza yerleşmiş 
durumda. Yakın geçmişimizden kalma bu algı, bugün 
yerini hem tahsilli hem de dindar olunabileceği gerçe- 
ğine bıraktıysa da yön değiştirerek kendini hissettirebi- 
liyor. Artık eğitimli ve dindar olmak garipsenmiyor. Din- 
dar ve cemaatli olanlar arasında bile, “Falan camiaya 
mensup olanlar cahildir” ön yargısıyla yola çıkanları, “O 
cemaatte tahsilliler de var” denilmesi hayrete düşüre- 
biliyor. Tahsilli olmanın yanlışı tercih ettirmeyeceğine 
olan kanaatle, dünyevi/akli ilimlerden birini tahsil etmiş, 
makam-mervki, şöhret sahibi kişilerin bulunduğu bir ce- 
maat dikkatleri çekip, itibar alanına giriyor ve bu şekilde 
meşruiyetini ispat etmiş sayılıyor. 


İMAV ZAAFIMIZ VARSA 


Kılik kiyafeti kaliteli ve gösterişli, sosyal statüsü ve 
eğitim seviyesi yüksek olan kişilere, sırf bu nedenler- 
le saygınlık atfediyorsak, sempati duyuyorsak, hatta 
girdiğimiz meclislerde böyle kişilerden bir veya birkaçı 
bulunduğunda kendi seviyemizi, statümüzü koruduğu- 
muz veya artırdığımız zehabına kapılıyorsak, “Modern 
zamanların dayattığı imai zaafımız var” demektir. 


Mesela, bir sohbetçinin, “Bir hafız ve bir üniversite 
mezunu yan yana geldiği zaman kesinlikle o hafız benim 


için çok önemli” şeklindeki sözlerini ima) zaafıyla oku- 
duğumuzda, muhtemelen ilk aklımıza gelen, “Bu sözleri 
söyleyen ya Kur”an eğitimi almıştır ya da dünyevl tahsi- 
li yoktur” şeklinde olacaktır. Ve bu durumda bir yandan 
Kur”an eğitimini kayda alınmaz “öylesine bir iş” konumu- 
na düşürürken, diğer yandan tahsilsiz sandığımız kişinin 
sözlerini içten içe doğru bulmayacak, belki de cemaatle 
aramıza mesafe koyacağız. Buna mukabil tahsil görmüş 
birinin görüşlerini doğru ve güvenilir bulmaya yatkınsak, 
bulunduğu meclise ayrı bir saygınlık kazandırdığına kana- 
at getiriyorsak, hem sözdeki mesai bizim için kabul edi- 
lebilir olacak hem de cemaat nazarımızda kıymetlenecek. 


Aynı cemaatte bulunduğumuz kişiler hakkında bu 
minvalde fikir yürütmeyi sakıncasız gördüğümüzde, 
başka cemaat mensuplarının hakkımızda yapabileceği 
değerlendirmeler de farklı olmayacaktır. Hal böyle olun- 
ca, mensuplarının tahsil seviyesine, sosyal statüsüne 
göre tercihte bulunanlarla, bu ölçülere göre cemaatlere 
değer biçenlerle karşılaşmamız mümkün. 


AMAÇ İSTİKAMET Mİ SOSYAL STATÜ MÜ? 


Bu durumu sosyal veya kültürel nedenlere bağlayıp 
izah etmek bir yere kadar mümkünse de yetersiz olsa 
gerek. Zira hemen her şey gibi bunun da kaynağı dışı- 
mızdan ziyade içimizde yani nefsimizin hallerinde. Ame- 
le, ibadete, cemaate, sohbete vb. sevkedebildiğimiz 
nefsimiz, saygınlık hevesine kapılıp hükmünü icra edi- 
yor. Öyle ki, bir cemaat herhangi bir nedenle övüldüğün- 
de yahut yerildiğinde, “Cemaatin içinde eğitimli, makam 
mevki sahibi kişiler de var” sözleriyle cemaatin olumlu 
yönleri artırılıp, olumsuz yönleri etkisizleştirilebiliyor. 


Saygınlığın, itibarın peşine düşen nefis, cehalet gibi 
eğitimi de hak üzere manalandıramıyor ve yıkıcı tenkit- 


lere, cemaatler arasında hasede kapı aralıyor. Cemaati 
sahiplenme gibi görünen bu hallerimiz aslında şahsı- 
mızı da dahil ederek, kabul görmemiz gerektiğini dile 
vermekten başkası değil. Lakin unutulan bir şey var. O 
da, cemaatlere itibar ve nitelik kazandıran ne tahsil se- 
viyesidir ne de kariyerli, makam, mevki, şöhret sahibi 
kişilerdir. Sadece ve sadece Kur”an-ı Kerim ve sünnet-i 
seniyye çizgisinde olmaktır. 


NİTELİKLİ CEMAAT, EHL-İ SÜNNET OLANDIR 


“..Hiç bilenlerle bilmeyenler bir olur mu?...” (Zümer 
96/9) ayet-i kerimesinin tam manasıyla idrak edildiği 
zamanlardan başlayarak, okuyanı takdir etmeyi vazife 
bilmiş, gerektiğinde destek olmayı hayırdan saymışız. 
Zira herhangi bir ilmin rahle-i tedrisinden geçen “Yara- 
tan Rabb”inin adıyla oku...” (Alak 39/1) buyruğunca tahsil 
eder, buna şahit olan da,“Allah ilmini artırsın” duasını 
esirgemezdi. Ahlakına itimat edilir, sözüne güvenilir, gir- 
diği mecliste saygı görürdü. Devran değişti, okumak, 
tahsil etmek önemini korurken, mana kayboldu, kimin 
neyi, ne niyetle okuduğu farketmez oldu. Yine de tahsil 
görene ayrıcalıklı bakmaya devam ettik. Çünkü onun, 
tahsili az veya hiç olmayanlara kıyasla aklını kullanarak 
öğrendiği hayırlı(l) bilgilerle her şeyin doğrusunu bilece- 
ğine inandık. Lakin gerçekten öyle midir? 


TAHSİL NE AKLIN NE DE KALBİN 
SELİM OLMASINA YETİYOR 


Tecrübe etmişizdir, profesör unvanlı birinin, “Bir 
mezhebe tabi olmak gerekmez, sünnet dinin kaynağı 
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değildir” benzeri aktarımlarına karşı çıktığımızda, bu 
anlayışa sahip olanlardan, “O okumuş, profesör olmuş, 
sen ondan daha mı iyi bileceksin?” cevabını duymuşlu- 
ğumuz vardır. Yahut namazını mürşidinin kıldığına ina- 
nan, kadın ve erkeğin aynı mekanda ibadet edebileceği- 
ni savunan tahsilli, makam sahibi cemaat mensuplarının 
bulunduğuna şahit olmuşuzdur. Demek ki tahsilli olmak, 
ne aklın ne de kalbin selim olmasına yetiyor. 


Elbette okumak olmazsa olmazdır. Birey gibi top- 
lumların gelişmesini sağlayan dinamiklerdendir, ufku- 
muzu açar, muhakeme yollarını genişletir. Fakat Allah 
Teala”nın buyruklarına boyun eğdirmeyen, Resülullah 
Efendimiz”in (sallallahu aleyhi vesellem) ve ashabının yolunu 
takip ettirmeyen bir eğitimin “tahsilli veya okumuş” de- 
dirtecek bir ayrıcalığı yoktur. Zira kalbimizi besleyecek, 
nefsimizi yola getirecek, tefekküre sebep olacak, şahsi- 
yetimizi olgunlaştıracak her şeyin tahsili bu yoldan geç- 
tiği gibi ameli rükünlerini, maksadını, hizmet anlayışını 
bu esaslar üzere belirleyen cemaatten de geçer. 


Allah ve Resülü”nün buyruklarıyla uyuşmayan, çeki- 
şen bir cemaatfin, tahsilli, makam mevki sahibi mensup- 
larının olması cemaatin hak olduğunu ispat etmez. Yine 
merhum Yunus”un, “Okumaktan murat ne/Kişi Hakk”ı 
bilmektir” öğüdünden yola çıkarak, Kur”an-ı Kerim”in ve 
sünnetin hükümlerine teslim olan bir cemaatin, okurya- 
zar bile olmayan ama itikad ve amele dair samimiyetiyle 
pek çok tahsilliden daha münevver bireylerinin varlığı o 
cemaatin hak üzere gidişini gölgelemez. 


SÖZ 
VECLİSTEN 
OISAR 


ÇIKARSA 


. Sohbet halkalarında 

aklımızı vermediğimiz, 

gönlümüzle 

duymadlığımız hatta 

yanlış anladığımız 

bilgileri, Öğütleri, 

“Falan sohbette 

şöyle denildi” diyerek 

pervasızca o meclisin 
dışına aktarabiliyoruz. əə 


Herhangi bir kabahati, ayıbı, hatayı dile getirmek is- 
tediğimizde çoğunlukla “sözüm meclisten dışarı” de- 
yimiyle lafa başlarız. Böyle bir üslupla isim zikretmeye 
lüzum kalmadan hatayı, yanlışı yapan kişi veya kişile- 
rin gıybetinden uzak dururken, aynı zamanda o sırada 
birlikte bulunduğumuz kişilere, “O hatayı işleyen sizler 
değilsiniz” demiş oluruz. Sözümüzü, hem bir günahtan 
uzak durmanın hem de süküneti muhafaza etmenin hu- 
zuruyla devam ettiririz. Lökin bu hassasiyete her meclis- 
te sahip olamayabiliyoruz. Eleştiri içeren sözümüzü bel- 
ki biraz da kendimizi koruma güdüsüyle bir meclisten 
uzak tutarken, başka meclislerdeki sözleri hiç düşün- 
meden dışarıya taşıyabiliyoruz. Özellikle dini ahkamın 
öğretildiği, öğütlendiği sohbet halkalarında aklımızı ver- 
mediğimiz, gönlümüzle duymadığımız hatta yanlış anla- 
dığımız bilgileri, öğütleri, “Falan sohbette şöyle denildi” 
diyerek pervasızca o meclisin dışına aktarabiliyoruz. 


YANLIŞ ANLAMALARIMIZ HUZURSUZLUĞA 
VE ŞÜPHEYE DÜŞÜRÜR 


Evlerimiz başta olmak üzere sosyal hayatımızda 
kurduğumuz diyaloglarla içine girdiğimiz her ortam bi- 
rer söz meclisidir. Buralarda kulağımıza akan her sözü, 
önünü ardını düşünmeden başkalarına söylediğimizde 
ummadığımız huzursuzluklara, çekişmelere kapı arala- 


ər 
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mış olabiliriz. Resülullah Efendimiz”in (sallallahu aleyhi ve- 
sellem), “İnsana, her işittiğini başkasına söylemek günah 
olarak yeter” (Müslim, Mukaddime, 3) hadis-i şerifi de bu tür 
olumsuzluklara işaret etmek için değil midir? 


Bununla beraber Allah Teöla”ya, Hz. Peygamber”e 
(sallallahu aleyhi vesellem)i ve Allah dostlarına giden yolu bize 
sevdiren, hatırlatan, rahmeti teneffüs ettiğimiz sohbet 
meclislerindeki hak ve doğru bilgileri, kardeşlerimizi 
sohbet meclislerine çekmek maksadıyla aktarmamız- 
da bir sakınca yoktur. Fakat niyetimiz kötü olmasa bile 
dinlemenin hakkını vermediğimizde yahut dinledikleri- 
mizi eksik, yanlış anlattığımızda hem o sohbet meclisi- 
ne ihanet etmiş hem de itikadi, ahlakf, tasavvufi ve fıkhi 
bilgilerde şüpheye ve aykırı sözlerin yayılmasına zemin 
hazırlamış oluruz. 


Bu minvalde, “Hayız halindeki bir kadın, dua niye- 
tiyle dua ayetlerini okuyabilir” şeklindeki bir anlatım, 
“Hayızlı bir kadın Kur”an-ı Kerim”in tümünü dua niyetiy- 
le okuyabilir, Kur”an dinleyemez” manasında aklımızda 
yer ediyorsa, anlatılana kulağımızı ve idrakimizi bilerek 
Kapatmışız demektir. Yine, “Bir mürşid-i kamilin dene- 
timinde virdi olanların, kendi isteğiyle başka sayılı zikir 
çekmesinin manevi ilerlemeye engel olacağı fakat vak- 
tin sünnetlerine giren dua ve zikirleri yapabileceği” yö- 
nündeki izahı, salavatın, namaz sonrası tesbihatın vb. 
yasaklanması olarak anlıyor ve öylece bağkalarına anla- 
tıyorsak sohbetleri can kulağıyla dinlemiyor sadece bir 
şeyler duyuyoruzdur. 


Örnekleri artırmak mümkünse de benzer durumlarda 
hem şahsi değerlendirmelerimizin hem de başkalarına 


anlattıklarımızın doğru olabilmesi için sohbet meclisle- 
rinde bulunmanın sadece bedenle o mekönı doldurmak 
manasına gelmediğini bilmemiz gerekmekte. Zira soh- 
bet eden, konuyu sahih kaynaklardan, anlaşılır, idrakle- 
re uygun, doğru ve etkili bir şekilde anlatsa bile, terazi 
dinleyenden yana bozulduğunda umulan fayda hasıl ol- 
mayahbiliyor. 


SOHBET DİNLERKEN 


Her zaman her şeyi dinlemeye istekli olmayabiliriz, 
ruhumuzun, kalbimizin onu çekmersi gerekir. Dini içe- 
rikli sohbetler de böyledir. Dinleyeceklerimizin kıymetli 
olduğunu bilip, kalplerimizi hakikati ve feyzi almaya açık 
hale getirmemiz gerekir. Sonrasında sahabe-i kiramın, 
Peygamber Efendimiz”i (sallallahu aleyhi vesellem) başlarında 
kuş varmış da uçacakmış gibi sessizce dinlediklerini ha- 
tırlayıp, lisanen ve kalben süküt etmeye gayret edebili- 
riz. Aksi halde anlatılanların ya başını ya sonunu anlar, 
bütününe vakıf olamayız. Haliyle yanlış anlamalarımız 
kolaylaşır. Eğer sohbet konusundan önceden haberdar 
isek sahih kaynaklardan bazı temel bilgileri edinebile- 
ceğimiz okumalar yapabiliriz. Veya anlatılanlarla, bizim 
anladıklarımızın uyuşup uyuşmadlığını sohbetin sonun- 
da uygun bir dille sorabiliriz. 


Bir başka açıdan, sohbeti pürdikkat dinlesek bile yine 
de gerek o meclisin ve gerekse dinlemenin hakkına ri- 
ayet edemediğimiz hallerimiz de olabiliyor. Bu da şahsi 
bakış açılarımızdan ve kalplerimizde barınan manevi 
hastalıklarımızdan kaynaklanabiliyor. Detaya girmeden 
şayet daha evvelden Ehl-i sünnet anlayışa zıt okuma- 
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larımız veya kulaktan dolma bilgilerimiz var ise özellikle 
itikadi ve tasavvufi konularda ön yargılı ve peşin hüküm- 
lü olabiliyoruz. Bu türlü algılarımız ise severek girdiği- 
miz yolda, gittiğimiz sohbette anlatılanları kalben sin- 
dirmemizi zorlaştırıyor. Bunların dışında dinlemelerimizi 
kısitlayan nedenlerden bir diğeri de, cehaleti kendimi- 
ze yakıştıramamakla birlikte gelen “her şeyi biliyorum” 
zannımız. Başlı başına bizi gurur ve kibre sürükleyen bu 
halimiz, dinlemelerimizi de etkilediği gibi gittiğimiz soh- 
bet meclislerini etrafa “yetersiz, basit” diye lanse etme- 
mize neden olabiliyor. 


Düştüğümüz veya düşme ihtimalimiz olan bu ve ben- 
zeri olumsuzluklardan uzak olabilmek için Resül-i Kib- 
riya Efendimiz”in sallallahu aleyhi vesellem) şu hadis-i şerifini 
rehber edinebiliriz. Allah Resülü buyuruyor: “Bir meclis- 
te oturup hikmetli söz (sohbet) dinleyip, sonra bu mec- 
listen bahsederken işittiği şeylerin sadece kötü kısımla- 
rını (hatalarını) anlatan kişinin durumu şu adamın haline 
benzer: O adam bir çobanın yanına varır ve, “Ey çoban, 
süründen bana bir koyun ver” diye talepte bulunur. Ço- 
ban da, “Git de koyunların en iyisinin kulağından tut, al 
götür” der. Bunun üzerine adam gidip sürünün köpeği- 
nin kulağından tutar” (İbn Mace, es-Sünen, nr. 4172). 


Neticede, her meclisin kendine özgü bir emaneti ta- 
şıdığını bilip anlamalarımızın önünü açmak ve anlatma- 
larımızın da özen ve dikkat gerektirdiğini hatırlamamız 
lehimizedir. Zira Fuzül”nin, “Ey ki her meclis içre mah- 
remsin/ Sende meclis sözü emanettir/ Etme ifşa-yı raz-ı 
her meclis/ Ki bu siret büyük bir hıyanettir” dizeleriyle 
yinelediği, Resül-i Kibriya Efendimiz”in isallallahu aleyhi ve- 
sellem), “/eclislerde konuşulanlar emanettir” (Ebü Davud, 
Edeb, 37 Inr. 4869)) nasihati boşuna değildir. 
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İTAAİ ve 
NASİHA 1 
HAYIRDA 
BİRLEŞTİRİR 
BİZİ 


Konumumuz, 
kimliğimiz ne olursa 
olsun birbirimize 
karşı her zaman 
SEVGİ, saygı, 
nezaket ölçülerini 
esas almamız 
din kardeşliğimiz 
gereğidir. ə ə 
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Her ne kadar din adına cem olmuş, cemaat olmuş 
bireylerden güzel niyet ve davranışlar beklenmesi “ol- 
ması gereken” ise de yola getiremediğimiz nefislerimiz- 
den ötürü Hakk”a ve doğruya her zaman isabet edeme- 
yebiliyoruz. Gerek itaat eden ve gerekse itaat edilenler 
olarak hata ve yanlışlarımız görünür bir vaziyet alıyor. 
İşte bu noktada iyiliği emreden, kötülükten sakındıran 
bir peygamberin takipçileri olarak, edep çerçevesinde 
hepimize vazife düşüyor. 


İTAAT ETMEK HİZMETTENDİR 


Hizmet gibi itaat konusu da çok geniştir. Cemaatle 
namaz kılabilmemiz için nasıl bir imama ihtiyacımız var 
ise, iki kişi bile olunsa çıkılan yolculukta sünnet-i se- 
niyye üzere bir idare eden, emir gerekir. Hizmette de 
böyledir, disiplin kazandıran, birlik ve beraberliği sim- 
geleyen, verimliliği artıran, sorumluluk alanlarını belirle- 
yip düzeni sağlayan bir idare edene ihtiyaç vardır. Tüm 
bunların olabilmesi için ise Rabbimiz”in, “Ey iman eden- 
lerl Allah”a itaat edin. Peygamber”e ve sizden olan ülü”l- 
emre (idarecilere) de...” (Nisa 4/59) buyruğu doğrultusunda 
müslümanların işlerini üstlenenlere itaat etmemiz gere- 
kir. Ve bilhassa bu hizmetler bir Allah dostunun, rabbani 
alimin arzusu, gayreti ve pak niyetiyle yapılıyorsa asıl 
idare eden, emir odur. Bize düşen o zatın niyetine ittiba 
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gibi emrine de itaattir. Görünüşte hizmeti organize ve 
idare edenlerin farklı kişiler olması gerçeği değiştirmez, 
onlara da itaat etmek gerekir. 


İdare eden, dini hükümlerin, güzel ahlakın, adabın 
uygulanmasında, yapılabilecek hataların en güzel usul- 
le giderilmesinde yetkilidir. Bununla birlikte Resülullah 
Efendimiz”in isallallahu aleyhi vesellem), “A/lahıml Kim ümme- 
timin herhangi bir işini üstlenir de onlara zorluk çıkarırsa, 
sen de ona zorluk çıkar. Her kim de ümmetimin herhan- 
gi bir işini üstlenir de onlara yumuşak davranırsa, sen de 
ona yumuşak davran” (Müslim, İmare, 5 Inr. 1828)) hadis-i şeri- 
fince, “hükmedenim” zaafına yenik düşüp çeşitli şekiller- 
de cemaate cefa vermek, genel edep kurallarını nefsince 
değiştirip, başkalarını itaatsizlikle, edepsizlikle suçlamak, 
dini ahkama ve hizmetin menfaatine aykırı taleplerde bu- 
lunmak hakkına sahip değildir. Dinimiz idarecinin hükim 
değil, hüdim (hizmet eden) olması gerektiğini tavsiye et- 
tiğinden, hizmetleri sevk ve idare eden görevlilerin daha 
fazla özenli, gayretli, adil, samimi ve iyi niyetli olması en 
isabetli davranış şekli değil midir? İstisnasız öyledir, lakin 
herkes gibi idare eden de hata edebilir, kusur işleyebilir. 
Böyle bir durumla karşılaştığımızda “edeptendir” deyip 
susmak mı yoksa uyarmak mı düşer bize? 


İTAAT ETTİĞİME NASİHAT EDEBİLİR MİYİM? 


Hizmet kurumlarında yetki ve sorumluluk alanlar 
mevcuttur. Ve bu kişiler, bir dernek/vakıf başkanının et- 
rafında çeşitli hizmet birimlerinin sorumlularının bir ara- 
ya gelmesiyle bir heyet, karar mercii oluştururlar. Böy- 
lece bir hiyerarşi, ast-üst ilişkisi kendiliğinden ortaya 


çıkar. Hizmetin farklı noktalarında idareci vasfına sahip 
bu kişilere itaat etmek hizmetin selametinedir. Aynı şe- 
kilde bir yanlışa, günaha düşen emir sahibini, sorumlu- 
yu hatasından dolayı uyarmak da din kardeşi ve cemaat 
olmanın gereğidir. 


Hasbelkader, hizmetin yürütülmesinden birinci dere- 
cede sorumlu kardeşimiz, kişilerin gıybetini etti yahut, 
“Ben amirim ve her hatayı düzeltmekle sorumluyum” 
zannıyla cemaat mensuplarının ayıp ve kusurlarını araş- 
tırmaya başladı. Biz de edilen bu gıybete ve tecessüse 
bizzat şahit olduk. Bu durumda ne yapabiliriz? “Yetkili- 
dir, ömirdir” diye sesimizi çıkarmamalı mıyız yoksa, “Din 
kardeşim gaflete düştü, hakkın ve hayrın kendisine ha- 
tırlatılması gerekiyor” niyetiyle güzellikle uyarmalı mıyız? 

“Bizim üstümüzdür, itaat ettiğimiz kişidir” düşünce- 
siyle kardeşimizi uyarmaktan geri durmak, iyiliği emre- 
dip kötülükten menetme sorumluluğumuzu düşürmü- 
yor. Zira Resülullah Efendimiz isallallahu aleyhi vesellem) bu 
hususta yolumuzu şöyle aydınlatıyor: “Sizden biriniz 
diğer kardeşinizin aynasıdır. Onu eziyet verici şeylerden 
korur” (Ebü Davud, Edeb, 49). Bir başka hadislerinde de, 
“Dikkat edinl Bir kişinin insanlara karşı duyduğu korku, 
bildiği bir hakkı söylemesine asla engel olmasın” (Ahmed 
b. Hanbel, el-Müsned, 3/19 Tnr. 11143)) buyuruyor. 


İster itaat eden, ister itaat edilen olalım hakka ça- 
ğırma, hayrı hatırlatma vazifemiz sekteye uğramıyor. 
Fakat nasihat ederken kendimizi nasihat edilecek hale 
düşürmemek için de bazı kaidelere dikkat etmemiz sa- 
mimiyetimizi gösterir. Günahı veya hatayı işleyen şah- 
sı kınayarak, ayıplayarak, gıybet ve tahkir ederek dile 
düşürmekten sakınmamız hem kendimizin hem de ce- 
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maatin lehinedir. Aksi halde, “Doğruyu tembihleyece- 
ğim” diyerek fitneye sebep oluruz ki aramızdaki güveni, 
birlik ve beraberliği, muhabbeti zedeleriz. Sonrasında 
eğer yapılan hatanın veya günahın dini ahkama, edebe, 
ahlaka aykırı olduğunu izah edecek bilgiye ve ikna yete- 
neğine sahipsek kırıcı, suçlayıcı tavır takınmaksızın yu- 
muşak bir üslupla ve yalnızken muhatabımızı güzellikle 
uyarabiliriz. Eğer yapılan hata düzeltilmediğinde daha 
büyük sorunlara sebep olacaksa ve nasihatimiz neticesi 
müspet bir netice alamamışsak, “Nasihatimi, sözümü 
dinlemedi” diye değil, Allah için niyetiyle tecrübe, bilgi 
veya yetki açısından etkili olabileceğini düşündüğümüz 
kişi veya kişilere fitneye sebep olmayacak bir yaklaşım- 
la durumu bildirip yardım isteyebiliriz. 


Bir başka yönüyle, “Emir ve sorumluluk sahibi hata 
ve kusur edemez, günah işleyemez” veya, “Böyle birine 
itaat etmem” benzeri düşüncelerle cemaatten ayrılmak 
da doğru bir tercih olmasa gerek. Allah ve Resülü”ne, 
dini hükümlere aykırı her söz ve davranışa itaat etme- 
miz ne derece yanlış olacaksa, emir sahibini hata ve 
günahtan münezzeh görmemiz ve bu bakış açısıyla ce- 
maatten soğumamız da bir o kadar yanlışa götürür bizi. 
Resülullah Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) bu hususta 
da şöyle öğütlemektedir: “Kim, başındaki emirinden 
hoşlanmadlğı bir şey görürse, sabretsin (hemen cema- 
atten ayrılmasın), çünkü kim cemaatten bir karış ayrılırsa 
Cahiliye ölümüyle ölür” (Müslim, İmare, 13). 


Gerçi cemaatin işlerinden, hizmetin yürütülmesin- 
den sorumlu olan kişinin, “Sen kim oluyorsun, benim 
her yaptığım doğrudur” kibrine ve vehmine kapılmadan 
hatasını, yanlışını kabul etmesi beklenir. Zira sorumluluk 


ve emir yetkisine sahip kişilere yakışan adaletin timsali 
Hz. Ömer”in radıyallahu anh) hassasiyetini taşımaktır. Hu- 
zeyfe b. Yeman”ın fradiyallahu anh) anlattığına göre, “Bir 
keresinde Ömer b. Hattab”ın yanına girdiğimde ken- 
disini pek mahzun ve kederli gördüm. “Ey müminlerin 
emiri, seni tasalandıran nedir?” diye sordum. Hz. Ömer, 
“Bir kötü iş içine düşerim de bana saygılarından dolayı 
kimse beni uyarmaz diye endişe ediyorum” dedi. Bunun 
üzerine ben kendisine, “Yeminle söylüyorum, senin hak- 
tan saptığını görürsek seni bundan menederiz, vazgeç- 
mezsen kılıçla hakkından geliriz” dedim. Ömer bu sözü- 
me sevindi ve, “Benim için eğrildiğimde beni düzeltecek 
arkadaşlar yaratan Allah”a hamdolsun” diye hamdetti.” 


Şu halde birbirimizi hatada bırakmak ayrı bir fesada 
sebep olacağı gibi, nasihat edilmesi gereken yerde na- 
sihat etmemek veya nasihati edebine uygun etmemek 
de fitneye sebep olur. Öyleyse konumumuz, kimliğimiz 
ne olursa olsun birbirimize karşı her zaman sevgi, say- 
gı, nezaket ölçülerini esas almamız din kardeşliğimiz 
gereğidir. Mühim olan her halimizde kendi nefsimizle 
meşgul olup, edebe riayet edebilmemizdir. Zira, “Usul- 
sÜZ vusul olmaz.” 
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TOPAYRLANIN 
SOHBETE 
GİDİYORUİZ 


66 Sohbet edenin 
anlattıklarından yola 
çıkarak, “Ne kadar 
doğru söylüyor, 
O huy bende yok 
elhamdülillah, 
ama şunda var” 
düşüncesiyle 
yanlışlardan kendimizi 
uzak görmek, şeytanla 
ve nefsimizle yaptığımız 
sohbetten başka bir 
mana taşımıyor. PT 


“Elimi eteğimi çekip kendimden uzak edeyim” desek 
bile, ruhumuzu ve kalbimizi mesken edinmeye çalışan 
nefis ve şeytan vasıtasıyla dünya bizi çekiyor, tüm albe- 
nisiyle gözümüzü boyuyor. Gelip geçici ve faydası sah- 
te olan dünyaya gönül kaptırmaktan şikayet etmeyenin 
hali konumuzun dışındadır. Biz şikayet edenlerdeniz, 
dünyalığın kalbimize doladığı dert yumağımız var. Hem 
bu dert yumağını çözmeye hem de, “Çekemedim nef- 
simi seçtiğim yol üstüne” diyen şairin aksine nefsimizi 
seçtiğimiz yol üstüne çekmeye yardım edecek sohbet 
meclislerine ihtiyacımız var. 


Farz ibadetlerin yanı sıra özellikle tasavvuf ehlinin 
mesleğinden olan zikir, rabıta, hatm-i hücegan ve soh- 
bet, sadakati, hürmeti, güzel ahlakı tamamlayan disip- 
linlerdendir. Tabiri caizse bunların hepsi bir kabın içine 
konulup karıştırıldığında kıvamı tam bir hamur ortaya 
çıkar, yani olgun, kamil insan. İster farz ve isterse nafile 
ibadetler söz konusu olsun her birinin zahiri edebine ve 
erkanına uymak gibi batıni adabını da gözetmek gere- 
kir. Lakin genellikle kalabalıklar içinde, bizden başkala- 
rının bulunduğu meclislerde, halkalarda amelin görünür 
edeplerine riayet ediyoruz, görünmeyeni, “Nasılsa kim- 
se bilemez” diyerek önemsizleştirebiliyoruz. 


İŞ OLSUN DİYE Mİ AŞK OLSUN DİYE Mİ? 


Sohbet meclisleri kalbin cilalanmasına, zamanla toz- 
lanan, kirlenen kalbin yeniden saflığına kavuşması için 
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silkelenmesine, bilmediklerimizi öğrenmeye, unuttuk- 
larımızı hatırlamaya, kardeşlik bağlarımızı kuvvetlendir- 
meye vesile olur. Bu anlamda her gün, haftada bir veya 
ayda bir yapılan her sohbet yine ve yeniden demektir. 


Nefes almamıza imkan tanıyacak olanaklarımızın git- 
tikçe yitirildiği zamanımızda Allah Teala”nın adını anarak 
ve rızasını kalbe alarak içine girdiğiniz sohbet meclisle- 
rinde diz çöküp boyun bükmek, anlatılan hak ve doğru 
bilgilerin kulağa ve oradan kalbe gelmesine müsaade 
etmek her nefsin işine gelmez. Bu hale ulaşmak için 
en azından itikad ve amelden, Allah Teöla”ya, O”nun 
resülüne, veli ve dostlarına hürmetten, tasavvufi bir 
edepten nefsin pay alması gerekir. Nefsimiz bu paydan 
nasipli olsa dahi kişinin niyeti Allah rızası için olmadık- 
ça veya o niyete sahip olup niyetini daimi tutamadıkça 
her türlü amele ve ibadete riya karışması, niyetin zaafa 
uğraması işten bile değildir. Özellikle çok kişinin bulun- 
duğu sohbet meclislerinde kendi hata, eksik ve günah- 
larımızı düşünmek yerine başkasının gözündeki çöpün 
derdine düşmek gibi haller sohbet meclisinin feyzini 
keseceği gibi manevi destek ve coşkunluk bulabilmek 
umuduyla girdiğimiz halkadan da zararla çıkmamıza se- 
bep olabilir. Eğer, “Canım sıkıldı, evde yapacak bir şey 
yok, haydi bugün de sohbete gideyim, çocuklar için de- 
ğişiklik olur, oğluma göre kız bulabilir miyim, acaba ev 
sahibi neler ikram edecek, arkadaşlarla görüşmek için 
başka fırsatım olmuyor” gibi niyetlerle yola düşülmüşse 
daha meclise girmeden şeytanın ve nefsin oklarına ma- 
ruz kalınmış demektir. 


Niyet baştan sona korunması gereken bir hal oldu- 
ğundan, ilk adımımızı Allah rızası için atmış olsak bile 
işimiz bitmiyor, sonuna kadar o niyette sabit kalabilmek 


mesele. “Bismillah” diyerek girdiğimiz mecliste boş bir 
yere oturduktan sonra bu dünya ile öteki dünya arasın- 
da bir bağ kurup, “Neyiz, ne olmalıyız ve ne olacağız?” 
şeklinde kendi halimizi tefekkür etmek sahip olmamız 
gereken bilinçtir. Fakat bu bilincin aksine, “Sohbette 
sessizce durmak edeptendir” düsturuna bağlı kalarak 
dili bağlayıp kaş, göz ve ellerle başkalarıyla diyalog kur- 
naya çalışmak, “O gömlek kıyafetine uymamış, başör- 
tüsü ne kadar hoşmuş” gibi düşüncelerle kimin ne ka- 
dar şık, kimin rüküş giyindiğine dikkat kesilmek, sohbet 
edenin anlattıklarından yola çıkarak, “Ne kadar doğru 
söylüyor, o huy bende yok elhamdülillaih, ama şunda 
var” gibi huy ve karakter tahlillerine girişmek, yanlış- 
lardan kendimizi uzak görmek ve bunlara benzer tüm 
haller, görünürde adabı gözeterek şeytanla ve nefsimiz- 
le yaptığımız sohbetten başka bir mana taşımıyor. Zira 
Peygamber Efendimiz isallallahu aleyhi vesellem) bir hadis-i 
şeriflerinde buyurur ki: “Kim bir mecliste Allah”ı zikret- 
mezse muhakkak o meclis onlar için bir pişmanlık olur” 
(Ebü Davud, Edeb, 25). Bu ikazda geçen uyuma, zahiri ola- 
bileceği gibi gaflet hali de bir anlamda kalbin uyuması 
demektir. Oysa biz, o sohbet meclislerine ne bu hadisin 
ikazına muhatap olmak için ne de iş olsun diye gideriz. 
Aksine Allah ve Resülü ile ve Allah Teala”ya dost olan 
kullarla hemhal olmak, anlatılanları yaşantımıza geçir- 
mek, muhabbefəAşk almak için gideriz, değil mi? 


KALBİ DİRİ TUTMAK İÇİN 


Kıymet verdiklerimizin feyzini, muhabbetini celbede- 
cek, kalbe sindirecek uzun soluklu bir tahsile kaydımızı 
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yaptırmışsak eğer, niyetimiz, ölçülerimiz doğru oldukça 
ve gayretimiz bulundukça dermanımız da vardır. 


Şu halde aklın ve kalbin o meclisin dışına çıkıp etrafı 
turlamasına mani olmak için, başka bir deyişle kalbimi- 
zi ayık tutabilmek için kendinizce küçük tedbirler almak 
mümkün. Her şeyden evvel kalbi dünyalıktan boşaltıp 
Allah Teala”nın rahmetine açmaya, tövbe ile yola girme- 
ye özen göstermeliyiz. Yine söz gelimi, gaflet basmasını 
önlemek için sohbeti anlatanın her Allah lafzını dile ge- 
tirişinde “celle celaluhü” diyerek tazimde bulunabiliriz. 
Resülullah”ın ismi geçtiğinde “salavat” getirilebilir, sa- 
habenin ismi geçtiğinde “radıyallahu anh”, sadatın ismi 
geçtiğinde “kuddise sırruhü” diyebiliriz. Konuda geçen 
her aöyeti, hadis-i şerifi şahsımıza “ötelerden haber” ve- 
riliyormuş gibi sahiplenebiliriz. Böylece hem anlatılan 
konudan uzaklaşmayıp muhtemel kalp dağınıklığının 
önüne geçeriz hem de umulur ki o sohbet meclisine 
feyzin gelmesine vesile oluruz. 


EDEBİNE UYAMIYORUZ DİYE SOHBETE 
GİTMEYELİM Mİ? 


Şayet sohbet halkalarına Allah Tedla”nın rızasının 
dışında, öylesine zaman geçirmek, eş-dost edinmek, 
kim kiminle nerede ne yapıyor türü havadisler edinmek 
için gitmiyor isek yani niyetimiz halis ise, nefsimiz dik 
başlılık yaptı diye sohbetten ayak çekmek çözüm de- 
ğildir. Bunu çözüm görmek manevi şifamızı geciktirdiği 
gibi hastalığımızı artırır. Başka bir olanağı olmadığından 
çalıştığı işten az gelir sağlayan kişinin nasıl ki, “Az ka- 
zanıyorum, çalışmayayım daha iyi” demek gibi bir lüksü 


yoksa yaptığı ibadet ve amellerde istediği halde niyeti- 
ni, kalbini, eylemini dosdoğru kılamayanın da o amelleri 
yapmamak gibi bir lüksü yoktur. Zira dünyaya meylimizi 
daha çok artıracak, gaflet yükümüzün ağırlığını pekişti- 
recek ortamlardan ziyade böyle ortamlarda bulunmak 
bile başlı başına manevi kazanç kapısıdır. Bu boş bir 
teselli de değildir. Allah Resülü”nün buyurduğu gibi: “Bir 
topluluk Allah”ı zikretmek üzere bir araya gelirse, melek- 
ler onların etrafını kuşatır. Allah”ın rahmeti onları kaplar, 
üzerlerine sekfinet iner ve Allah Teala onları yanında bu- 
lunanlar arasında zikreder” (Müslim, Zikir, 18). 


Sohbet meclislerinde diğer ortamlardan ve zaman- 
lardan daha farklı olarak kalbi derli toplu tutmak kimi- 
mize güç gelebilir belki ama güçlüğü nisbetinde bir o 
kadar da körlidir. Hiç olmazsa halimizden yakınanlardan 
olup şairin de dediği gibi seçtiğimiz yola nefsimizi sü- 
rüklemenin gayretini göstermiş oluruz. Öyleyse bir iki 
saatliğine dışarının dağınıklığını dışarıda bırakalım ve 
toparlayıp kalplerimizi ve niyetlerimizi sohbete gidelim. 
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— ZAMANIN 
TÜKETEMEDİĞCİ 
TEK SEVGİ 


— Sahabenin “anam 
babam sana feda 
olsun” şeklinde 
dillendirdiği peygamber 
sevgisi saadet asrından 
taşıp günümüz insanın 
gönlünde yer etmiştir. 
Hz. Peygamber"e İs.a.v) 
duyulan muhabbet 
öylesine büyüktür ki 
onun şahsına gösterilen 
hürmetle sınırlı kalmayıp 
Ehl-i beyt”ine hürmeti 
de gerekli saymıştır. əə 


Dini duygu ve düşüncelerin her daim canlı kalma- 
sının nişanesi olan peygamber sevgisi, mümine derin 
bir haz vermiştir. Canlı cansız her varlıkta bu aşkınlığın 
tezahürünü arayana,“Ruhum sana aşık, sana hayrandır 
efendim / Bir ben değil alem sana kurbandır efendim” 
dizelerini terennüm ettirmiş, vuslata hasreti, “Aray/ı arayı 
bulsam izini / İzinin tozuna sürsem yüzümü / Hak nasip 
eylese görsem yüzünü / Yaü Muhammed canım arzular 
seni” şeklinde dillendirmiştir. 


AYAĞINA BİR DİKENİN BATMASINA BİLE 
RAZI OLMADILAR 


Resülullah sevgisinin en diri ve taze olduğu dönem 
muhakkak ki saadet asrıdır. “Anam babam sana feda 
olsun ya Resülallah” cümlesiyle adeta formülleşen bu 
Sevgİ, onun huzurunda iken çoluk çocuk, mal mülk hiç- 
bir şey düşünmeyen, bu muhabbetin bir an ihlali halinde 
kendisini münafık addedecek derecede manen aşkınlı- 
ğa erişen sahabe-i güzinin tavır ve davranışları ile sami- 
miyetini ispat etmiştir. 


“Allah Resülü”nün ayağına bir dikenin bile batmasına 
razı olmam” (Zeyd b. Desine f radiyallahu anhl, “Arzu eder- 
dim ki saçlarım adedince başım olsa, onları sevdiğim Al- 
lah ve Resülü”ne feda edeyim” (Abdullah b. Huzafe es- 
Sehmi lradiyallahu anhl, “O sağ olduktan sonra her musibet 
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hiç gelir bana” (Sümeyra bint Kays radıyallahu anhal, “Sizi 
birkaç gündür göremedim. Size karşı içim doldu. Sizi 
çok özledim. Ahirette sizin yerinizin, ulvi bir yer olması 
hasebiyle, orada sizden uzak kalacağımdan korktum. 
Ayrılık korkusu beni bu hale düşürdü” (Sevban l radıyallahu 
anh) şeklinde pek çok örnekle numuneleştirilebilecek bu 
sevgiyi Ebü Süfyan, “İnsanlardan Muhammedf”in ashabı 
gibi Muhammed f”i seven bir kavim görmedim” sözleriyle 
kabul etmiştir. 


Asırların tellallığını yaptığı bu muhabbet, ünsiyet ve 
sadakatinden kaybetmeden, resmi adı Devlet-i Aliyye-i 
Muhammediyye, Yavuz Sultan Selim”in, “Allah rızası için 
tüm dünyayı fethetmek istiyorum” şeklinde dile getirdiği 
üzere davası i“la-yi kelimetullah, ruhu Kur”an ve Sünnet, 
teşekkül ettiği bir ordunun adı Asakir-i Mansüre-i Mu- 
hammediyye olan, semasını ezan-ı Muhammedf”nin tit- 
rettiği bir medeniyetin bünyesinde uzun soluklu bir seyir 
ile canlılığını muhafaza etmiştir. 


Onun ahlakı ile müsemma olunur ümidiyle ismi erkek 
çocuklarına verildiği gibi pak zevcelerinin ve kızlarının 
isimleri de kız çocuklarına verilmiş, Mehmed Akifin, 
“Gül devrini bilseydim onun bülbülü olurdum” dediği 
gibi, gül, Hz. Muhammedğff”in Isallallahu aleyhi vesellem) remzi 
kabul edilmiştir. 


OSMANLI SULTANLARININ PEYGAMBER 
SEVGİSİ 


Sünneti ihya etmek Osmanlı sultanları için şahsi 
bir dini vecibe kabul edildiği gibi, tebaasına örnek ol- 
mak açısından da vazife telakki edilmiştir. Peygamber 


Efendimiz”e (sallallahu aleyhi vesellem) duydukları derin mu- 
habbeti, gerek manevi içtenliklerinin söze yansımasıyla 
gerekse fiili icraatlarıyla belirtmişlerdir. 


2. Bayezid, “Kapının gedasıdır (dilenci) Adli onu red- 
detmez”, Kanüni Sultan Süleyman, “Gitmesin nam-ı şe- 
rifin bu dilimden derbedem” diyerek onu dillerinden dü- 
şürmek istemezler. “Avn-i ilahi ve imdat peygamberi ile 
beldeyi düşman elinden alacağız” sözleriyle duasını kal- 
kan edinen Yavuz Sultan Selim, halifeliğin Osmanlı”ya 
geçişini sağlamakla yetinmemiş, “Biz mukaddes yer- 
lerin hakimi değil hadimiyiz (hizmetçisi)” anlayışı ile de 
çabalarının amacını belirginleştirmiştir. 


Fatih Sultan Mehmed, İstanbulun fethi öncesin- 
de Rumelihisarı”nı Muhammed ism-i şerifinin Arapça 
yazılışına göre inşa ettirmekle yetinmemiş Mescid-i 
Nebevi”nin yapılışı sırasında Hz. Peygamber”in (sallallahu 
aleyhi vesellem) davranışını da örnek alarak taş taşımıştır. 


“N”ola tacım gibi başımda götürsem daim kadem-i 
resmini ol Hazret-i Şah-ı Resürün, Gül-i Gülizar-ı nübüv- 
vet o kadem sahibidir. Ahmeda durma yüzün sür kade- 
mine o gülün” kelimelerinin dizilişindeki güzelliği haline 
de edep tayin eden Sultan 1. Ahmed sarığına taktırdığı 
sorgucun içine Peygamberimiz”in ayak izini resmetmiştir. 


Abdestsiz yere ayak basmayı dahi ar kabul eden 2. 
Abdülhamid Han, sevgi ve bağlılığının en güzel örneğini 
İslam birliği davasını sahiplenerek göstermiş, bu amaç- 
la siyasi teşebbüslerde bulunmuştur. Bunun yanı sıra 
kutsal mekanlara olan bağlılığın nişanesi olarak Hicaz 
ve Bağdat demiryollarını yaptırması yine İslam”a hizmet 
niyetinin ifadesi olmuştur. 
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EHL-İ BEYT”İN ŞECERESİ KORUNUYORDU 


Hz. Peygamber”e isallallahu aleyhi vesellem) duyulan mu- 
habbet, onun şahsına gösterilen hürmetle sınırlı kalma- 
yıp Ehl-i beyt”ine hürmeti de gerekli saymıştır. Bu say- 
gının bir belirtisi olarak, devlet sınırları içinde yaşayan 
Peygamber soyuna mensup seyyid ve şerifleri bir nizam 
içinde belgeleyip, bunların her türlü ihtiyaç ve hizmet- 
lerini görmek, şecerelerini korumak için özel olarak 
“nakibü”1l-eşraflık” (Peygamber Efendimiz”in torunları 
soyundan gelen şerefli vekiller) kurumu oluşturulmuş, 
başına da nakibü”l-eşraf adında bir memur atanmıştır. 
Huzur ve rahat içinde bir yaşam sürmelerini temin için 
her çeşit vergiden muaf tutulan bu kesime, zaman za- 
man cülüs törenlerinde kiliç küşattırılmiş, sefere katılıp 
nakibü”l-eşraf ile birlikte Hz. Peygamber”in isallallahu aleyhi 
vesellem) sancağı dibinde yürüyen bütün seyyid ve şerif- 
ler sefer dönüşüne dek tekbir ve salavat getirmişlerdir. 


Resülullah”a hürmetin ve bağlılığın birer misali olan 
tüm bunlar zaman içinde farklılık arzetse de derinlik ve 
samimiyetinden kaybetmeden, sünnetine bağlılığı vaz- 
geçilmez bir ünsiyet sebebi olarak gören, huzurlarında 
istikamet ve imani lezzet aradığımız Allah dostlarının 
gölgesinde bugün de varlığını devam ettirmektedir. 
Sa“di”nin bir beytinde ifade ettiği gibi: 

“Hz. Muhammed gibi bir kaptana sahip olan gemi 
yolcuları için gam da keder de yoktur.” 


—ER DAİM 
HUZURDA 
BADE 


56 Allah bütün kullarına 

irade vermiştir lakin 

iradesini rızasına 

uygun kullananın 

hayırlı ve salih bir 

iş yapmış olacağını 
bildirmişdir. ə ə 


Son devir mutasavvıflarından Şeyh Muhammed 
Nürü 1-Arabi”nin ikuddise sırruhül beşerf iradeyi, yani cüz” 
iradeyi inkar ettiği yolunda bir dedikodu yayılır. Bunu 
duyan Sultan Abdülmecid Han, Şeyh Muhammed 
Nürü”l-Arabi”nin huzur derslerine çağrılmasını ve orada 
kendisine bu meselenin sorulmasını ister. Ferman yeri- 
ne getirilerek Şeyh Muhammed Nürü”i-Arabi huzur der- 
sine davet edilir. Orada kendisine meselenin keyfiyeti 
sorulduğunda Şeyh Arabf şöyle cevap verir: 


“Kulda cüz” bir irade elbette mevcuttur. Sorumlulu- 
ğun kaynağı da budur. Ancak herkeste ve her zaman 
değil. Mesela ben elbette cüz?" bir irade sahibiyim. 
Lakin padişahın emriyle geldim. Buradan kalkıp git- 
mek ise benim elimde değildir. “Gel” denilir geliriz, “git” 
denilir gideriz. Demek ki böyle bir hususta iradem yok 
hükmündedir. Aynı şekilde padişahın huzurunda bulun- 
duğumdan dolayı yapabileceğim hareketler de sınırlıdır. 
Bazı kimseler de aynen bu misalde olduğu gibi daimi 
bir surette Rab”lerinin huzurunda bulunduğunun idraki 
içinde yaşar. Allah her yerde hazır ve nözir olduğu hal- 
de pek çok kimse, kendilerini sadece namazda huzur-ı 
ilahide kabul ederler. Halbuki belli bir manevi mertebe- 
ye yükselmiş olanlar, her an huzur-ı ilahide bulundukları 
idraki ile yaşarlar. Böyle kimselerde cüz” iradenin var 
sayılıp sayılmayacağını varın siz takdir edin” demiş ve 
bu cevap padişahın hoşuna gittiğinden, Şeyh Muham- 
med Nürü”l-Arabf”ye ihsan ve ikram etmiştir. 
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İRADEM KİMİN HUZURUNDA? 


İnsanoğlu irade sahibidir. Kur”an-ı Kerim”de belir- 
tildiği gibi mutlak dilemesi ve hükümranlığı ile hiçbir 
şeye bağlı ve bağımlı olmayan Allah Teala ise külli ira- 
de sahibidir. Akıl ve zeka ile donatıp yarattığı kullarına 
da isteme, dileme, tercih etme gibi kabiliyetleri içeren 
cüz”) iradeyi vermiştir. Bizler bahşedilen bu yetkilerle 
herhangi bir şeye meyledebiliriz, karar verebiliriz ve ya- 
pabiliriz. Haliyle irademizi kullanırız ve sonuçları ile de 
sorumlu oluruz. 


Hayatın akışı içinde irademizi kullanarak olumlu adım- 
lar atabileceğimiz gibi irademizle olumsuz davranışlar 
da sergileyebiliriz. Hatta irademizi kullanarak olumsuz 
hal ve davranışlarımıza çeki düzen verip daha iyiye ve 
güzele ulaşabiliriz. Mesela diyebiliriz ki: “Artik yalan 
söylemeyeceğim, dürüst bir insan olacağım”, “Anne ve 
babamı üzmeyecek, haklarına riayet edeceğim” ya da, 
“Ben başıboş yaratılan sıradan bir canlı değilim, şu an- 
dan itibaren beni yaratana kulluk edeceğim.” 


“Ben bir ağacın altında biraz nefes alıp, gölgesin- 
de gölgelenip dinlenen bir yolcu gibiyim” buyuran gibi, 
dünyanın ve içindeki maddi imkanların gelip geçiciliğini 
her an tecrübe eden için mühim olan, bahşedilen irade- 
nin bahşedenin rızasına uygun kullanılıp kullanılmadığı- 
dır. Zira Allah TeölaA bütün kullarına irade vermiştir lakin 
iradesini rızasına uygun kullananın hayırlı ve salih bir iş 
yapmış olacağını bildirmiştir. 


Gemi elimize tutuşturulan irade, insanın dilediği gibi 
yürütebileceği bir binek olduğuna göre karşımıza çıkan 
seçeneklerin içinde tercihimiz doğrultusunda hüküm de 
farklı olacaktır. Açlığını bastırmak için karnını tıka basa 
dolduran ile ibadet etmeye güç yetirecek kadar yemeyi 
yeterli görenin iradesini ortaya koymasında fark vardır. 
Biri iradesini midesi için, diğeri ibadet için kullanmıştır. 
Yine, “Cebim yeter ki dolsun” diyen ile, “Helalinden ka- 


zancım olsun da varsın az olsun” diyen ve öylece dav- 
rananın niyetini ve iradesini aynı maksatla kullandığını 
söylemek mümkün müdür? 


YAKINLAŞANLARIN İRADESİ 


Her birimizin bildiği bir gerçek ve doğru vardır ki o da 
Allah Teöla”nın sonsuz kudreti ile her an ve her ortamda 
hazır ve nazir olduğu. Ne var ki unutan, yanılan, şaşı- 
ran bir varlık olan bizler, bu gerçeği çoğu zaman göz 
ardı edip, hata ve günaha düşebiliyoruz, O”nun huzu- 
runa layık bir irade sergileyemiyoruz. Şeyh Muhammed 
Nürü T-Arabf”nin de belirttiği gibi pek çoğumuz sadece 
ibadet esnasında ilahi huzurda olduğumuzu farzederiz. 
Namaz kılacağımız zaman kili kirk yararcasına örtümü- 
ze dikkat eder, oruç tuttuğumuzda yalandan, gıybetten 
uzak durur, gözlerimizi onun dilediği her anda değil, biz 
istediğimiz zaman haramdan kaçırır, konu komşu topla- 
nıldığında nefesimiz kesilircesine gülmelerimizi sohbet 
ortamlarında ancak hüzne düşürürüz. Kısacası unuturuz 
yahut yok farzederiz edepleri ve haliyle müslümana ya- 
raşır davranışları. 


Rabbimiz”in her halükarda görüp duyduğunu bil- 
diğimiz halde, o bilmeyi hakkı ile idrak edemeyişimiz, 
özümüze yerleştiremeyişimiz iradelerimizi O”nun hu- 
zurundan çevirmektir aynı zamanda. Başka bir deyişle 
dilimizi, kulaklarımızı, gözlerimizi, her halimizi O”nun hu- 
zuruna teslim edemeyişlerimiz ihlas gibi ihsan mertebe- 
sinden de mahrum kalışımızın sebebi olur. Oysa irade- 
sini her daim O”nun huzurunda boyun eğdirenler Allah”ı 
görüyormuşçasına ibadet eder ve lezzet alırlar. İşte bu 
hal, iradelerini, niyetleriyle, teslimiyetleriyle külli iradeye 
bağlayanların, Rab”lerine yakınlaşanların halidir. Dertleri 
gibi davaları da kulluktur. 
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GÖNLÜMÜ 
QAGLADIM 
GÖNLÜNE 


Fə 


Aşık Hüdayr”nin, 
“Alimin hayalı, 

düşü makbuldür” 
şeklinde özetlediği 
gibi, kalbi gafletten 
uyandıracak, 

Allah Teala”nın 
muhabbetini 
gönlümüze 
düşürecek bir alimin 
gönlüne ihtiyacımız 


var. əə 


Bir tebessümle nice gönülleri alırken, bir sözle nice- 
sinin gönlünü kırarız. Kimini gönlümüzden çıkarırken, 
bazısıyla gönül birliği kurarız. Bir de gönül verdiklerimiz 
vardır ki ya nimettir bize ya bela. Ondandır belki de, 
“Kalbin hacmini kapladığı muhabbetler belirler” denme- 
si. Zira ahlakımızı yükseltmeyen gönül işleri beladan sa- 
yılır, kalbimizi bulandırır, dara düşürür. Lakin gönül erle- 
ri diye vasfedilenler böyle değildir, her gönle düşüşleri, 
kalpte yer edişleri terbiye eder, kemale erdirir. Tıpkı bir 
türküde söze döküldüğü gibi, “Bütün mürşidlerin tarif 
ettiği/ Sadıkların menziline yettiği / Enbiyanın, evliyanın 
gittiği / İzde ben bir insan olmaya geldim” dedirtir, yolu 
gösterir, yolda iz sürdürür. 


ALİMİN HAYALİ, DÜŞÜ MAKBULDÜR 


Söze geldiği gibi ne kolaydır yolu görmek ne de yol- 
da iz sürmek. Nefis ve şeytanın cirit attığı bir meydanda 
tek başına olacak iş değildir. Yolu bilen, izinden gidile- 
cek ehliyetli bir rehbere, yol göstericiye, evlad-ı resüle 
ihtiyaç vardır. Vardır ki hem zahiren dini ahkamı öğret- 
sin hem de güzel ahlaka, ihlasa ulaşmada, nefsin çirkin 
sıfatlardan kurtulmasında feyzinden istifade edilebilsin. 
İslam itikadı, ahlakı içinde çaresiz değildir bütün bunla- 
rın üstesinden gelebilmek. Lakin bu daire içinde sonu- 
ca en kolay ulaştıranını, en tesirlisini tasavvuf ehli gönül 
erleri tarif ettiler. Dediler ki: Kur”an-ı Kerim”i ve sünneti 
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her halinde cemedene gönül bağlayın, onunla bir çeşit 
tefekkürle alaka kurun, nefsin ve şeytanın şerrine karşı 
kalbi gözetleyin, o sınırda ribat edin, rabıta edin. 


Bir şeyi hatırda tutmaya, düşünmeye son derece 
yatkın varlıklarız. Aşırı muhabbet duyduğumuz, özledi- 
ğimiz, anımsamakla kendimizi iyi hissettiğimiz çok şey 
vardır. Kimimiz uzakta olan evladımızın halini iyi midir, 
aç mıdır, tok mudur diye düşünürüz. Kimimiz bir kıza 
yahut delikanlıya gönül kaptırmışızdır gece gündüz 
hayaliyle dolaşırız. Ömekleri çoğaltmak mümkün ama 
kalp kalbe karşı olsa bile bu düşünmeler, hayale ge- 
tirmeler kalbimizi ele geçirmek için fırsat kollayan nef- 
sin ve şeytanın tesirini kırmaz. Terbiye etmez ve belki 
harama meylettirir. Şu halde Aşık Hüdayrnin, “Alimin 
hayali, düşü makbuldür” şeklinde özetlediği gibi, kalbi 
gafletten uyandıracak, nefsimizi tezkiye edecek, Allah 
Teöla”nın muhabbetini gönlümüze düşürecek bir alimin 
gönlüne ihtiyacımız var. Ki bu gönül, Allah Tealö”nın 
ahlakıyla ahlaklanmış, O”nun zikrine dalmış bir gönül 
olmalıdır. Ancak böyle bir gönülle kurulan münasebet- 
le, rabıta ile zikirsizlikten, vesveseden, gafletten, nefsin 
şerli hallerinden Rabbimiz”in izniyle muhafaza olup, “... 
Sadıklarla beraber olun” (Tevbe 9/119) ayet-i kerimesinin 
manasına ulaşırız. 


GÜNEŞİM DOĞAR HER AKŞAM NAMAZINDA 


Anlatılır ki: “Hicran ateşiyle küle dönen aşık, ge- 
lir sevgilinin eşiğine çalar kapıyı. İçeriden bir ses gelir: 
“Kim o?” Kavuşmak heyecanıyla yüreği titrer aşığın, 
“Ben” der, “Ben geldim.” Orada olmaz sevgili, “Demek 
hala sen varsın öyle mi? Git, biraz daha yan öyle gel.” 
Dağlara vurur kendini, yan emriyle yanar aşık. Ta ki ne 


yanacak bir şey kalır kendinde, ne kendi kalır o yangın- 
dan geriye. Bir kez daha koşar gelir sevgilinin eşiğine 
ama elsiz ayaksız. Bir seher vaktinde yine çalar yarin 
kapısını. Dilsiz, dudaksız seslenir, “Kim o?” diyen sevgi- 
liye. Bu sefer, “Sen geldin” der aşık.” 


Bu kısa hikayede aşığın aşıklığı gerçek manasına ka- 
vuşmuş, “Ben geldim” yerine, “Sen geldin” dedirtecek 
kıvama gelmiştir. Zira seven, sevdiğinin haliyle hallen- 
miştir. Hasılı sadıklarla beraber olabilmek için lazım olan 
hale bürünmüştür. 


Bize de bu halden nasiplenelim diye edilen bir nasi- 
hat vardır. Zayıf kalplerimizi güzelleştirecek, kuvvetlen- 
direcek bir terbiye metodudur. Hatırlayalım ve, “Herke- 
sin güneşi gece olunca batar / Benim güneşim doğar 
her akşam namazında” sözlerinin ardından gidip biz de 
çalalım kapıyı her akşam namazı sonrası, edilen nasi- 
hat üzere: Yüzümüz kıbleye dönük, gözlerimiz kapalı 
vaziyette yirmi beş kez söylenen estağfirullah ile baş- 
lasın kalbimizin dünya ağırlığından silkelenmesi. Sonra- 
sı, izinden gidilen Resülullah Efendimiz”in lsallallahu aleyhi 
vesellem) evladıyla kurulan bir çeşit tefekkürle, gönülden 
muhabbetle devam etsin. Gayet azametli ve heybetli 
bir şekilde yüksek bir makamda oturmuş olarak hayale 
düşsün. İki kaşın arasından çıkan bembeyaz, şeffaf, süt 
rengindeki bir nurun ve feyzin kalbimize aktığı, bütün 
vücudumuzu kapladığı, kalbimizdeki günah ve zulme- 
tin, manevi kirlerin temizlenip tedavi olduğu düşünül- 
sün belli bir vakit. Sonra yine tekrar edilen yirmi beş 
estağfirullah ile kalp günlük cilasını alıp, mamur olsun. 
Ve inşallah böylece sadik kulların meclisine varıp, onla- 
ra lutfedilen ilahi muhabbet ve istikrardan, uyanıklıktan 
bizlere de pay düşsün. 
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GEN KENDİNE 
BİR YILDIZ 
BUL 


66 Ashab-ı kiram nasıl 

Resülullah”ın izine 

basıp, onun ahlakı 

ile ahlaklanmış ise 

bizlere de Resülulfah 

Efendimiz”in ve 

yarenlerinin izinden 
gitmek düşer. əə 


Bir ziyaretim sırasında sekiz ve beş yaşlarındaki ye- 
ğenlerimin bütün dikkatlerini vererek bir çizgi filmi izle- 
diklerine rast gelmiştim. İzledikleri çizgi filmde, bir kız 
çocuğu gece olunca gökte parlayan bir yıldızla dertle- 
şiyor, gün içinde karşılaştığı sıkıntılarını onun yol gös- 
termesi ile çözüyordu. Çizgi filmin önceki bölümlerinde 
ne oldu bitti bilmiyorum fakat yeğenlerimin izlediği bö- 
lümde gökteki yıldızın kızcağıza verdiği nasihatler ye- 
rindeydi, ne söylerse, nasıl davranırsa doğruya isabet 
edeceğini güzelce anlatıyordu. 


O an aklıma şu hadis-i şerif geldi: “Ashabım gökteki 
yıldızlar gibidir. Hangisine uyarsanız, hidayete kavuşursu- 
nuz” (Aclüni, Keşfü”)-Hafa, nr. 381) diye sesleniyordu Resülullah 
Efendimiz (sallallahu aleyhi vesellem) asırlar öncesinden. De- 
mek ki çocuk olmak bir yana, yetişkin olsak bile bizlerin 
de yıldızları vardı ve o yıldızlar Hz.Peygamber”in yarenleri 
olması nedeniyle uyulması tavsiye edilenlerdi. 


RESÜLULLAH”IN YARENLERİ 


Ashab-ı kiram, ashab-ı güzin ve sahabe kelimeleri- 
ni duymuşuzdur, ya bir sohbeti dinlerken ya bir şeyler 
okurken. Hatta isimlerinin anıldığı yerde, “Allah onlar- 
dan razı olsun” manasında “radıyallahu anhüm” denil- 
diğini de biliriz.. Peki ama kimdir bu ashap yahut saha- 
be denilenler? Onlar Allah Resülü”nün dostlarıdır, arka- 
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daşlarıdır desek yanlış olmaz lakin İslam dini ve tarihi 
içinde ayrıcalıklı özellikleri vardır bu muhterem kişilerin. 
Özetle şunu söyler işin ehli, hangi yaşta ve cinsiyette 
olursa olsun Peygamberimiz”i gören, sohbetinde bu- 
lunan ve müslüman olarak ölen kimseler Resülullah”ın 
ashabıdır, sahabesidir. 


Bir siyer kitabını yahut İslam tarihinden bir bölümü 
karıştırdığımızda Resülullah Efendimiz”in yanında he- 
men onları buluruz. Bedir”de, Uhud”da, Hendek”te, 
Hayber”de, Mekke”nin fethinde, hicret günlerinde, kafir 
ve münafıkların yaptığı psikolofik baskılarda, İslam”dan 
dönsünler diye çektirilen açlıkta, susuzlukta hep onun 
yanındadırlar. Asr-ı saadetin hüznünü, fedakarlığını, 
çilesini, ümidini, cesaretini, dirayetini barındıran nice 
olayda sahabi efendilerimizin iman etmiş aklını, gön- 
lünü, bedenini buluruz. Haliyle Resülullah Efendimiz”in 
Isallallahu aleyhi vesellem) dizinin dibinde bulunmakla bizzat 
ayetlerin ve hadislerin muhatabı oldular, dinimizin öğre- 
nilmesini, yayılmasını sağladılar. Bu özel konumlarıyla, 
sarfettikleri emeklerle iman ve ibadetle ilgili her pren- 
sibin bugünlere kadar sapasağlam gelmesinde tartışıl- 
mayacak bir yere sahip oldular. Bu güzel hallerinden 
dolayı Hz. Peygamber onları ayrı bir önemle dile getirir 
ve buyururlar ki: “Ashabıma sövmeyiniz. Nefsimi kudret 
elinde tutan Allah”a yemin ederim ki eğer biri (helal) ma- 
lından Uhud (dağı) kadar altın sadaka verse onların bir 
ölçeğine veya onun yarısına erişemez” (Müslim, Fezöil, 54). 


Benzer manayı taşıyan ayet ve hadis-i şeriflere karşı 
gaflete düşmediğimiz içindir ki Peygamberimiz”i isallalla- 
hu aleyhi vesellem) sevmek nasıl imanın bir şubesi ise, onun 
yarenlerini sevmek de imanımızın ve Allah Resülü”ne 
olan sevgimizin bir göstergesi olur. 


NASIL ERİŞİLİR O YILDIZLARA? 


Biliriz ki sahabi efendilerimiz peygamberlerden sonra 
en faziletli, en üstün insanlardır. Peygamberimiz”i isallalla- 
hu aleyhi vesellem) göremeyen en faziletli insan dahi onların 
seviyesine erişemez. Gerçek bu olsa bile, nefsi tembel- 
liğe çağırırcasına, “Biz sahabiler gibi olamayız” düşün- 
cesiyle imanın, amelin, ahlakın özüne ulaşma gayretin- 
den el etek çekmek gibi bir sorumsuzluğa kapılamayız. 
Zira Resülullah Efendimiz, onlara uyun, uyarsanız hida- 
yeti bulursunuz diyorsa, bizlere de bu nasihate koşulsuz 
sahip çıkmak düşer. Belki Asr-ı saadet”in imanla küfür 
arasındaki savaşlarını yaşamıyoruz, iman ettiğimiz için 
aç ve susuz bırakılmıyoruz, eziyet görmüyoruz ama bu 
çağın başka hastalıklarına, dışarıdan bilindik haliyle sa- 
vaş gibi görünmeyen baskılarına, anlayışlarına maruz 
kalıyoruz. Bu noktadan baktığımızda, hala, “O ne derse 
doğrudur” diyen Hz. Ebü Bekir”in fradıyallahu anhl sadaka- 
tine, Peygamberimiz”in “Faruk” ismini layık gördüğü Hz 
Ömer fradiyallahu anh) gibi hak ve bötili ayırmaya ve adaletli 
olmaya, Hz. Osman”ın fradiyallahu anh) sahip olduğu hilim 
ve haya ile yükselmeye, “ilmin kapısı” diye övülen Hz. 
Ali fadiyallahu anh) gibi ilim ehillerine ihtiyacımız var. 


Peygamberimiz”den sonra din ve devlet işlerinde 
insanlara doğru yolu gösteren ve çoğunlukla Hulefa-yi 
Raşidin diye anılan bu sahabe-i kiram efendilerimiz, üs- 
tünlükleriyle sahabenin en önde olanlarıdır. Benzer an- 
layış ve yaklaşımı muhacir ve ensar için de göstermek 
mümkün. Zira onların içinde de mallarını, evlerini, ya- 
kınlarını terkedip, zulümden aydınlığa gönül hoşluğuyla 
koşmanın fedakörlığını gösterenler gibi, bu fedakarlığa 
aynı fedakarlıkla kucak açan ensar vardı. 
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Doğrusu, ashab-ı kiramın hayatlarına göz gezdirdiği- 
mizde hangisinden bahsedeceğini şaşırıyor insan. Her 
biri fazilet sahibi olmakla birlikte kiminde bazı özellikler 
adeta zirve yapmıştı. Mesela cömertliğiyle “Talhatü”l- 
Cüd” denilen Talha b. Ubeydullah, küfür karşısında- 
ki cesaretiyle Peygamberimiz”in, “Anam babam sana 
feda olsun ey Zübeyr” iltifatına mazhar olan Zübeyr b. 
Avvam, komşuluk hakkına riayette titiz davranan Ab- 
dullah b. Amr, Kur”an-ı Kerim”i iyi bilmesiyle öne çıkan 
Zeyd b. Sabit, fakir olduğu halde topladığı zekatlardan 
kendi adına menfaat sağlamayan Muaz b. Cebel, valilik 
gibi bir dünya makamına rağmen Hz. Ömer”in, “Dün- 
ya seni değiştiremedir” iltifatına nail olan Ebü Ubeyde b. 
Cerrah ilk anda aklımıza gelenler fradıyallahu anhüml... 


Hasılı, Peygamber Efendimiz ve ashab-ı kiram ile taç- 
lanan saadet asrının aksine, makam-mevki sevdasının, 
maddiyatın, imani ve ameli zaafların hakim olduğu, istek 
ve tutkuların putlaştırıldığı bir zamanın havasını soluyo- 
ruz. Aleyhimize işleyen bu halleri, sahabi efendilerimizin 
imani esaslardaki teslimiyetini, amel ve ibadetteki gay- 
retlerini, ahlakta ve insanlarla ilişkilerindeki anlayışlarını 
ve yaşantılarını örnek alarak lehimize döndürmek müm- 
kün. Cahiliye döneminin insanları nasıl Resülullah”ın 
izine basıp, onun ahlakı ile ahlaklanmış ise, bizlere de 
Resülullah Efendimiz”in ve yarenlerinin izinden gitmek 
düşer. Zira İmam Malik”in frahmetullahi aleyh) ifade ettiği 
gibi, “Bu ümmetin başı nasıl ıslah olduysa, sonu da an- 
cak öyle ıslah olur.” 


dö 
hə 


“DİLİM KALBE 
NDİRDİM 
BUYUR 


YARI” 


66 Dünyaya set çeken 

örtünün altında 

evvela “estağfirullah” 

denip tesbihe 

gitmeliydi el. 

Silkelemeli tüm tozları 

ve farketmeliydi 

gayeyi, “ilahf ente 

maksüdf ve rızake 
matlübi” bilinciyle. PT 


“Bilmiş olun ki kalpler ancak Allah”ın zikriyle huzur bu- 
lur” ayet-i kerimesini her okuyuş, “Hani ya aşkını O”na 
vermiştin, ispat et gönül, zamanı geldi” diye içimizi pe- 
şimize takıyor. Zira bu alemde daimi değildik, bir süre 
konar sonra göçerdik. O halde, gaflet daha fazla saade- 
te galebe çalmadan, “İnsana şah damarından daha ya- 
kınız” buyuran Allah Tealö”ya yakınlığımızın derecesini 
ölçmek için, vücudun kıblegahı sayılan kalbe bir dave- 
timiz olmalı. 


Belki aniydi, hesapsızdı seslenişimiz. “Hey gönül ne- 
reden su alıp batıyorsun?” diye soramamıştık bile. Kim 
bilir belki de rahmetin tecellisi olarak dünya, nefis ve 
şeytanın sultası altındaki aksak yürüyüşümüze rağmen 
fıtrattan gelen bir ihtiyaçtı bu davet. Bilmiyor olsak da 
huzur ve sükünetin o mahalde kalıp kalmadığını, “Yör 
sana daim nazar eder, seni gafil görürse güzar eyler” 
diyene kulak verilmeliydi. Zira sevilenden gelen sitem, 
sevene kederdi. Onun içindir ki yakayı tümüyle kaptır- 
madan, dünya ve nefsin meşguliyetleriyle kararan, katı- 
laşan kalbi huzur iklimine sürmeliydi. 


TESBİH ELİMDE 


Aşık Paşa”nın, “Gönül masiva kaygısından temizlen- 
medikçe tecelligüh olamaz” sözü, sefa ile cefanın bir 
yerde barınamayacağı gerçeğini yüzümüze vuruyorken 
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ifsattan selamete çevirmeliydi viraneliğimizi. Eğer na- 
maz, oruç, salavat, ilim talebi ve Kur”an tilavetiyle gönül 
derdini artıran iştiyakları bitirip, pusu kuran, aldatan nef- 
sin ve şeytanın sırtını yere verecek kıvama gelemiyor- 
sak, bunların yanında halimizi deşecek daha fazlasına 
ihtiyacımız var demekti. 


Nefsimizi özel bir terbiye ve tedaviye tabi tutacak, sa- 
dece biz ve O arasında, meleklerin dahi bilip kalem oy- 
natamayacağı bir hale varmalıydık. Bu arayış, ölüm dö- 
şeğinde elinden tesbihi bırakmayıp, “Beni Allah Teala”ya 
yaklaştıran bu nesneyi terkedemem” buyuran Cüneyd-i 
Bağdadi”nin (fkuddise sırruhül halini getiriyor gözümüzün 
önünə. Yordam gösteren bu tabiata ram olup, varlığının 
ve bu ölemin sırrına vakıf olan ehl-i hikmetin yoluna yol- 
daş olmalı, nefsin çirkin sıfatlarına şifa akıtacak gıdayı 
vermek için kalbe, lafz-ı celal birbiri ardınca akmalıydı. 


“Allah”ı çokça zikreden erkekler ve kadınlar var ya Al- 
lah onlar için bir mağrifet ve büyük bir müköfat hazırla- 
mıştır” müidesine nail olabilmek ümidiyle, dünyaya set 
çeken örtünün altında evvela “estağfirullah” denip tesbi- 
he gitmeliydi el. Silkelemeli tüm tozları ve farketmeliydi 
gayeyi, “İlahi ente maksüdf ve rızake matlübi” bilinciyle. 

Her haülükarda O”nun zikrini yapmaya layık değilizdir 
tüm hata ve günahlarımıza rağmen. Ama zatına mah- 
sus lutuf kapısına dayayıp ümidimizi, “olmalı-olacak, 
gayret ve himmert ile” deyip her defasında yedeklemeli 
niyetlerimizi. 


HEM DİLİMİZE HEM ÖZÜMÜZE GEREK 


Bütün Allah dostlarının tecrübe ve tesbitlerine göre, 
kalbin temizlenmesi ve nefsin terbiyesi için en etkili ilaç 


Allah Teaölö”yı zikretmektir. Lakin zikrullahın ardından 
tesbihi kılıfına sokup, özümüzü zikre devam ettiremiyor- 
sak sadakatimiz eksik demektir. Değil mi ki kirli nazar- 
larda dolaşan gözle, zulümle ortak mesaisi olan el ve 
dil ile yapılan zikrin, gaflet vadisindeki sayıklamalardan 
öteye geçmesi muhaldir. 


El ayasında birleştirmek değil, kalpte toplamaksa zi- 
kir, O”nu anmayı taksim etmeli her hale. Sabır, şükür ve 
tefekkür eşliğinde... Öğrenirken, öğretirken, hizmette, 
selamda, kelamda, aş ve iş telaşında her daim O”nunla 
olunabilirse işte bu farzların akabinde fazileti cem edip, 
kuşanabilmektir. Başka bir ifadeyle Muhammed Parsa 
hazretlerinin, “El karda, gönül yarda” şeklinde özetlediği 
manaya erişebilmektir. İşte vücuda yayılıp bütün duygu 
ve düşünceyi tesiri altına alan bu çeşit aşktır ki, kül eder 
kalpteki siyahı, nefsinde öldürüp ruhta diriltir insanı. Öy- 
leyse, harap kalplerimizi maömur edecek reçeteye sarılıp, 
evvela dile vurulan zikir, oradan kalbe ve sonra özümüze 
inip etrafa saçılmalı ki, “Lebbeyk yarl..” diyebilmeli. 
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— KİMİN 
GÖNLÜNE 
GİRELİM? 


. Bazı hizmet birimlerinde 
bulunmayı mürşidin 
gönlüne girmenin 
belirtisi görüyor ve 
gösteriyorsak, mistik 
hülyalara dalmayı 
tasavvufun gayesi 
zannediyor ve bu yolla 
başka gönülleri avlamaya 
niyetleniyorsak nefsimizin 
oyununa alet olmuşuz 
demektir. ə ə 


Aslında basittir sorunun cevabı, gönlümüze aldığımız 
kim ise, gönlüne girmek isteyeceğimiz de odur elbette. 
Kiminin gönlüne girmeyi zaruri görürüz, derdimize der- 
man bulacağımızdan o gönüle girebilmeyi bile ayrı bir 
dert ediniriz. Bazı gönülleri talep edişimiz ise nefsanidir, 
hirs, riya, beğenilme, övülme isteği gibi hastalıklarımızın 
eşliğinde nefsimizin keyfine hizmettir. Ve her hölükarda 
bir gönüle girme isteğimiz, ulvi veya süfli muhabbetimizi 
ve gayretimizi yönlendirmemizledir. Mühim olan ise asıl 
gönlüne girilmeye layık olanın kim olduğudur. 


HER GÖNÜL KIYMETLİDİR AMA 


“Yunus Emre”nin “Gönül Çalab”ın tahtı” deyişindeki 
gibi, gönüllerin Rabbimiz”in evi mesabesinde olduğu- 
nu bildiğimizden gönlü edilesi, değer verilesi kişi çoktur 
hayatımızda. “Bir kez gönül yıktın ise bu kıldığın namaz 
değil” söyleyişindeki anlamca, her birinin gönüllerini kır- 
mamaya, yıkmamaya çalışırız. Ebeveynimizle, eşimizle, 
akrabamızla, dostumuzla, komşumuzla gönül alışveri- 
şimizi, haklarını gözetip, hukuklarına riayet etmekle sı- 
nırlandırırız. Lakin bazan kıymet verişlerimizdeki ölçüyü 
kaçırdığımızdan yahut bize makul gelen çeşitli gerekçe- 
lerle haddi aşabiliyoruz. Girmek istediğimiz gönülde ne 
ile karşılaşacağımızı bilmeden, hatta o gönlün kapısını 
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aralamak için bile koşulacak şartların hayrımıza olup ol- 
mayacağını düşünmeden, “İllaki gönlüne gireyim” diye 
ısrarlı bir tavır takınabiliyoruz. 


Bize yakın veya uzak kim olursa olsun, Resülullah 
Efendimiz”in (sallallahu aleyhi vesellem) sünnetlerini önemsiz 
görenin, “Kıyafetin, örtün modern olsun, bu sefer de na- 
mazı kazaya bırak, sonra kılarsın, benim için yalan söy- 
lesen ne olur?” diyebilenin, bizi haram kazanca mey- 
lettirenin, terfimizde veya maaşımızda hileli yöntemlerini 
baş üstüne ettirmek isteyenlerin gönlünde dünya arzu- 
su ve nefsin egemenliğinden başka ne var ki girilmeye 
layık bir gönül olsun? 


Gerçi merhum Yunus”un, “Hepsinden iyice bir gönle 
girmektir” sözündeki işareti anlayıp, asıl kimin gönlüne 
girilmesi gerektiğini bildiğimizde de nefis peşimizi bırak- 
mıyor. O gönül sahibinin muradını dahi unutup çeşitli 
hesapların peşine düşebiliyoruz. “Hizmet nimettir” di- 
yenin himmert ettiği bu yolda, zahiren hizmeti sevk ve 
idare edenlerin gönlünde yer edinebilmek için farklı tu- 
tumlara giriyorsak, “Ben o gönüle girenlerdenim” kana- 
atini uyandırmak için, “Mürid, şeyhiyle övünen değildir. 
Asıl mürid (güzel hali ve takvasından dolayı) mürşidinin 
kendisiyle övündüğü kimsedir” (Ebü”I-Abbas el-Mürsi) 
gerçeğini ardımıza atıp, bazan şer“ haddi de aşan met- 
hiyeleri kulaklara döküyorsak, bazı hizmet birimlerinde 
bulunmayı o gönüle girmenin belirtisi görüyor ve gös- 
teriyorsak, mistik hülyalara dalmayı tasavvufun gayesi 
zannediyor ve bu yolla başka gönülleri avlamaya niyet- 
leniyorsak nefsimizin sinsice oynadığı bir oyuna daha 
alet olmuşuz demektir. 


Nefsimizi terbiye edememişken, terbiye görmemiş 
her nefse bu derece yönelişimiz ahiret hayatımızı heba 
etmemize sebep olacağı gibi, bu dünya hayatımızı da 
çekilmez kılmaz mı? Zira böyle gönüllerin dengesi, niza- 
mı yoktur, bugün istediğini, beğendiğini yarın istemez, 
beğenmez. En küçük bir hatada yüzüstü bırakır, sahip- 
lenmez. Hulasa ne hal üzere olacağımızı şaşırırız. Öy- 
leyse gönlüne girmekle meşgul olmamız gereken gönül, 
rastgele bir gönül değil, manen diri, kamil, her işinde 
Rabb”ine teslim olan, Allah Tealö”ya ve Resülullah”a ça- 
ğıran bir gönül olmalıdır. 


O GÖNÜLE TALİP DE OLMAK LAZIM 


Mülumdur ki Cenab-ı Hak bütün kullarının kalbine 
nazar eder. Velakin nazar ettiği yerde acaba ne vardır, 
hırs, kibir, riya, gizli şirk, haset, türlü şehvetler mi yoksa 
teslimiyet, tevekkül, takva, rıza mı? Bilemiyoruz, ancak 
Allah Teala”nın nazar ettiği mahallin mösivadan temiz- 
lenmesi gerektiği apaçık. İşte bu sebeptendir ki gönlü 
tecelligah olan erlere gönül verip, gönüllerine girmeye 
de talip olmamız gerekmekte. 


Bir gün Böyezid-i Bistami”ye Ikuddise sırruhül bir kim- 
se gelerek, “Bana yüce Rabbimiz”e yaklaştıran bir amel 
söyler misiniz? Onu yaparak Allah”a yaklaşayım, rızası- 
nı kazanayım” dedi. Böyezid-i Bistami de şu tavsiyede 
bulundu: “Allah”ın sevgili kullarını, evliyaları sev, onlar 
da seni sevsinler. Zira yüce Rabbimiz onların kalplerine 
nazar eder. Umulur ki Hak Teala onlardan birinin kal- 
binde senin ismini görüp seni bağışlar.” (Abdülmecid Hani, 
el-Hadüiku”l-Verdiyye). 
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Şu halde cevabını isteyeceğimiz tek bir soru kalıyor: 
Rabbimiz”in nazarına layık o temiz gönüllere ismimizi na- 
sıl yazdıracağız? Allah sırrını yüceltsin Hace Ali Ramfteni 
İkuddise sırruhü) bu hususta buyuruyor ki: “Saliklerin bir 
mertebeye erişmek için çok riyazet ve mücahede yap- 
maları lazımdır. Ancak maksuda tez erişmek için tüm 
bu yollardan daha kestirme bir yol daha vardır. O yol da 
sadıik talibin bir iyilik veya bir hizmetle bir gönül ehlinin 
gönlüne girmesidir. Buna çok gayret edilmelidir. Çünkü 
Allah dostlarının gönlü Cenab-ı Hakk”ın nazargahıdır. 


" Orada bulunanlar da elbette o nazardan nasibini alır” 
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(Reşehat). 


Allah Teala bizlere, Kur”an ve Sünnet ahlakıyla 
ahlaklanıp o gönüllere girdirecek sadakati, iyilik ve hiz- 
meti nasip etsin (amin). 
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—ALİMİN ILMİNİ 
BİLMEM 
GEREK 


eb Yandı kitap 
dağlarım, ne 

garip bir hal oldu 

/ Sonunda bana 
kalan yalnız ilmihal 


oldu. ə ə 


Geçtiğimiz ramazan ayında yerel kanallardan birin- 
de bir programa gözüm ilişmişti. Programa davet edilen 
hoca, bilgisayar üzerinden sorulan çeşitli dini sorulara 
cevap veriyordu. Manayı bozmadan aklımda kaldığınca 
sorulardan biri şöyleydi: “Zemzem suyunun oruç boz- 
madığını işittiğimden beri susadığımda zemzem içerek 
oruç tuttum. Altı yıldır bu şekilde oruç tutuyorum. Zem- 
zem içmek oruç bozar mı, bozuyorsa bugüne kadar tut- 
tuğum oruçlar kabul olur mu?” Bir an yanlış mı anladım 
diye tereddüt ettim ama hoca da aynı şekilde anlamış, 
tebbessümle, “Öyle oruç mu olur?” diyerek kısa bir ce- 
vapla o faslı kapatmıştı. 


Galiba bazan halis niyetlerle yerine getirmeye çalıştı- 
ğımız amel ve ibadetlerimizi nasıl yapmamız gerektiğini 
bilmediğimiz için heba ediyoruz vce böylece sorumlu- 
luğu üzerimizden düşürdüğümüze inanarak atalarımızın 
veciz sözüyle, “Ağlanacak halimize gülüyoruz.” Ya din- 
le ilgili temel bilgileri ehlinden almıyoruz ya da merhum 
Necip Fazıl”ın şiirsel bir tatla dile getirdiği, “Yandı kitap 
dağlarım, ne garip bir hal oldu / Sonunda bana kalan 
yalnız ilmihal oldu” gerçeğini görmüyor, adı güncelle 
ilişkilendirilmiş dini içeriğe sahip nice kitapları okuyup 
artık dini bildiğimize inanıyoruz. Lakin gerek günlük ya- 
şantımızda gerekse televizyonlarda karşılaştığımız so- 
rulardan ve uygulamalardan anlaşılıyor ki müslüman 
olarak sahip olmamız gereken temel bilgilere önem ver- 
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miyoruz, umursamıyoruz. Oysa, “Bilgi edinmek çok gü- 
zel bir iş. Ama öğreneceğimiz bilgi öncelikle günlük ya- 
şayışınızda ve ibadetlerinizde size lazım olan dini bilgiler 
olmalıdır” diyen İmam Malik”in frahmetullahi aleyhl nasihatini 
dikkate almak daha doğru olmaz mı? 


Elbette dini ilimler sahasında hepimizin alim olmak 
gibi bir zorunluluğu yok. Derinlemesine bilgiyi işin eh- 
line havale eder, gerektiğinde onların sözlü veya yazılı 
aktardıklarından öğreniriz. Buna karşın İslamiyeti din 
olarak kabul ettiğimiz andan itibaren bazı temel bilgileri 
öğrenmekle mükellefiz. İtikadımızı, amelimizi etkileye- 
cek bu sorumluluğun altından kalkmak için ise ya ilim 
meclislerinin müdavimi olacağız yahut bize lazım olan 
bilgileri doğru ve anlaşılır şekilde sunan ilmihal kitapla- 
rını okuyacağız. 


NE SÖYLER BU İLMİHALLER? 


“İlmin en hayırlısı, en faziletlisi ilmihaldir” buyuran 
İmam Serahsi”nin sözünden yola çıkarak bir ilmihal ki- 
tabını elimize alıp sayfalarını karıştırdığımızda ana ve alt 
başlıklar altında kısaca şunları görürüz: 


(Ömer Nasuhi Bilmen, Büyük İslam İlmihali) İtikad 
(Allah”a, peygamberlere, meleklere, ahirete, kaza ve ka- 
dere iman), Taharet (temizlik, hayız, nifas halleri, farzla- 
rı, sünnetleri ve edepleriyle abdest, gusül, teyemmüm), 
Namaz (namazın farzları, vacipleri, sünnetleri, cuma, 
bayram, teravih namazları, namazı bozan ve bozma- 
yan şeyler vb.), Oruç (orucun şartları, vakti, oruca ait 
niyetler, orucu bozan ve bozmayan şeyler vb.), Zekat 
(zekatın farz olmasının şartları, altın ve gümüşün zeköti, 


kimlere zeköt verilir, fitre sadakası vb.), Hac (haccın farz 
olmasının şartları, vacipleri, sünnetleri, edepleri, um- 
renin yapılış şekli vb.), Kurban (kurbanın cinsi, kurban 
kesme vakti, etleri yenen ve yenmeyen hayvanlar, akika 
kurbanı vb.), Kerahet ve İstihsan (her müslüman için öğ- 
renme ve öğretmenin gerekliliği, mukaddesata hürmet 
ve saygı, faizin mahiyeti, aile ve akrabalık ilişkileri, yiyip 
içmede helal olanlar ve olmayanlar, giyilmesi ve kulla- 
nılması gerekli ve caiz olanlar vb.), İslam Ahlakı (selam 
vermek, musafaha, davete icabet, komşuluk hakları, 
hasta ziyareti, güzel ve çirkin huylar vb.), Peygamberler 
(isimleri, Kur”an”da anılan peygamberler ve Hz. Muham- 
med itsallallahu aleyhi vesellem) ve dönemiyle ilgili bilgiler). 


Bu ve benzeri başlıklar altında kaleme alınan kitap- 
lardan anlıyoruz ki ilmihal, içinde bulunulan halin ilmidir. 
Bir başka deyişle bir müslümanın ihtiyaç duyabileceği 
inanca, ibadete, günlük yaşantıya, insanlar arası ilişkile- 
re, ahlaka ve peygamberlerin hayatlarına dair özlü bilgi- 
leri içeren kitaplardır. Şu halde ilmihal okuyan bir müslü- 
manın zemzem içerek oruç tutması, mekruh bir vakitte 
namaz kılması, komşumun hakkına girerim endişesi ta- 
şımadan balkon ve pencerelerden halı, örtü silkelemesi, 
hayız halinin en az ve en çok süresini önemsemeden 
namaz kılması, oruç tutması, taharette nelere dikkat 
etmesi gerektiğini bilmemesi gibi durumlar söz konusu 
olabilir mi? Olamaz ama sadece bilgiyi edinmekle değil, 
o bilgiyle amel edildiği müddetçe... 


HER ORTAMA BİR İLMİHAL 


Muhammed Bakibillah”a Ikuddise sırruhül talebeleri so- 
rar: “Efendim bir araya geldiğimizde ne yapmamızı tav- 
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siye edersiniz?” Hazret şu cevabı verir: “Faydalı şeyler 
konuşun veya açın bir ilmihal kitabı okuyun. Çünkü 
dinden bir mesele öğrenmek gece sabaha kadar iba- 
det etmekten daha sevaptır. Hem dinini öğrenmek kalbi 
de temizler. Unutmayın, her şeyin bir rızkı vardır.” Tale- 
beleri sordular: “Kalbin de mi?” Hazret, “Elbette kalbin 
rızkı da büyük zatların sohbetini dinlemek veya onların 
yazdığı ilmihal kitaplarını okumaktır. Yoksa kalp rızıksız 
kalır, hastalanır...” 


Bu küçük kıssadan hissemize düşeni, yakınlarımızla, 
arkadaşlarımızla, komşularımızla bir araya geldiğimizde 
dinimize dair bilgileri Öğrenmeye vakit ayırmak şeklinde 
özetleyebiliriz. Tabii ki hal hatır sormalar, derdi olanın 
derdini paylaşmalar yahut eğlenceler de olacak ama en 
azından on dakikamızı ilmihalden bir meseleye ayırmak 
çok meşakkatli bir durum olmasa gerek. Günlük telaş- 
lar içinde bir ilmihal kitabını bir çırpıda okuyup bitirme, 
üzerinde düşünme hevesini bulamayabiliriz likin parça 
parça okumalarla en azından günün beş vaktinde kiıl- 
dığımız namazın her şeyini kısa sürede öğrenebilir, ha- 
tamız varsa düzeltebiliriz. Yine ramazan öncesi oruçla 
ilgili hükümleri, zekat verme sorumluluğumuz başladığı 
anda zekətla ilgili bilgileri, keza hac, umre gibi konuları 
da aynı düzenle öğrenip, sindirmek mümkün. 


Eğer gittiğimiz bir sohbet meclisi varsa orada da gü- 
venilir bir ilmihal kitabının bulundurulması gerekebilir. 
Zira cemaatin içinden biri o günkü sohbet konusunun 
dışında durduk yere aklına takılan bir meseleyi sorabi- 
lir. Sohbet eden kişi, o gün anlatacağı konuya gayet iyi 


bir şekilde hazırlanmış olabilir ama belki o soruyu ce- 
vaplandırabilecek kadar bilgiye sahip değildir yahut tam 
hatırlayamadığı için yanlış bir şey söylerim düşüncesiyle 
vebale girmek istemeyebilir. Böyle bir durumda en sağ- 
lıklısı orada bulundurulan ilmihal kitabını açıp, soruyla 
ilgili kısımları gözden geçirmektir. Böylece şüpheye yer 
kalmaksızın ihtiyaç giderilmiş olur. Hasılı yalnız da ol- 
sak bir topluluk içinde de bulunsak ilmihal bilgisi her an 
karşımıza çıkabiliyor. Bu nedenle olsa gerek, “İlmihalsiz 
Müslümanlık olmaz, amelsiz de ilmihal olmaz” derler. 
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NEFSİM 


HİZAYA 
GEL 


b 6 Nefsimiz hizaya 

gelmedikçe 

kemalat yolunu 
tamamlayamayız. ə ə 


Merhum Yunus”un, “Bilirim seni yalan dünyasın / Ev- 
liyaları alan dünyasın / Sevdiğimi aldın beni ağlattın / 
Dönüp gülerek bakan dünyasın” dizelerindeki nasihat- 
le dünyanın faniliğini, aldatıcılığını hatırladığımızda yü- 
zümüzü çevirebiliyoruz ondan. Yine bir eüzü besmele 
ile, Allah Teala”nın zikriyle şeytanı defedebiliyoruz ama 
nefsimizin önünü almak için her an tetikte beklememiz 
gerekiyor. Zira, “Nefsim beni çağırır hep zarara / Dert- 
lerime dert katar, boğar hep acıya / Düşmanıma nasıl 
karşı koyabilirim acaba?/ O düşman hep kaburgalarımın 
arasındaysa” diyen Zünnün-i Mısrf”nin de (kuddise sırruhül 
dikkat çektiği gibi nefis, düşmanlarımızın en zoru ve 
sinsi olanıdır. 


EN LÜZUMLU MUHASEBE NEFSİMİZLEDİR 


Meymün b. Mihran Trahmetullahi aleyh) şöyle der: “Bir 
kişi iş ortağının kendisini sorguladığından daha sıkı bir 
şekilde nefsini hesaba çekmedikçe müttakilerden ola- 
maz. Her ortak, iş sonunda birbirini karşılıklı olarak he- 
saba çeker.” 


Rabbimiz imtihanı ve hikmeti gereği bizi nefsimizle 
ortak eylemiş. İstesek de istemesek de bu ortakla hayat 
sürmek zorundayız. Gariptir, düşman olduğunu apaçık 
bildiğimiz bir kişi, suretiyle karşımıza dikilse mukavemet 
için ne gerekirse yaparız. Lakin görmediğimiz ama var- 
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lığından, kötülüğünden haberdar olduğumuz nefsimize 
kolayca tav olabiliyoruz. Bizimle çekişip duruyor, niyetle- 
rimizi, amellerimizi, ibadetlerimizi heba etmek için fırsat 
kolluyor. “Bu kulun her işi Allah içindir, resülünün nasi- 
hatlerincedir, yakasından düşeyim” demiyor. Merhame- 
ti yok, en beklenmedik anda yolumuzu kesiyor. “Bir an 
insaf et, dur” diyecek zaman bırakmıyor. Mekan tanımı- 
yor, “Burası Mekker”dir, şurası tekkedir, biraz uslanayım” 
demiyor. Unutturuyor, aldatıyor, cehalete meylettiriyor, 
İbadete yaklaştırmıyor, yaklaştırsa ya gevşeklik veriyor 
ya da peşinci davranıyor. Tövbe istemiyor, istese sebat 
ettirmiyor. Kalplerimiz gibi aklımızı, muhakememizi de 
esir alıyor, ırkla, milliyetle böbürlendiriyor, kardeşliğimizi 
bozuyor, ayrılığa düşürüyor. Haram işi, kazancı, gıdayı 
zamane ihtiyaçlarından zannettiriyor. Tahammülsüzlük- 
le, merhametsizlikle, öfkeyle, gıybetle evlerimizde hu- 
zur bırakmıyor. “Sizler öyle bir zamandasınız ki nefsani 
arzular amele tabi olur. Sizlerden sonra öyle bir zaman 
gelecek ki ameller nefsin arzularına tabi olacak” diyen 
Abdullah b. Ömer”in fradıyallahu anh) sözündeki gibi iba- 
detlerimizi, hayır ve hasenatımızı ucuba, riyaya, hizmet- 
lerimizi hırsa, kıskançlığa, hasede, baş olma sevdasına 
kurban ettiriyor. 


Özetle, kah ibadetten uzak tutan kah ibadetlerin ru- 
huna aykırı hareket ettiren, harama, günaha bulaştıran, 
kin, cimrilik, öfke gibi huylarla türlü çirkin fiiller işleten 
nefis, “aşırı derecede kötülüğü emreder...” (Yusuf 12/53). 


Şu halde, “Büyük cihad nedir?” sualine, “Kulun, nef- 
sin arzularına karşı mücahede etmesidir” (Tirmizi, Cihad, 2) 
cevabını veren Resül-i Ekrem Efendimiz”in Isallallahu aleyhi 
vesellem) buyruğu doğrultusunda, nefsimizi muhasebeye 
ve ıslaha tabi tutmak selametimiz için gerekli değil midir? 


ÖLME, GÜZELLEŞI 


Ahlaklarıyla, amelleriyle kemale ermiş güzel insanlar- 
dan her nerede bahsedilse “nefislerini öldürdüler” şek- 
linde bir tabir kullanırız. Mecazidir söz, nefsin tabiatında 
bulunan fena arzu ve meyillerin gücünün kırıldığını ifa- 
de eder. Ve her halükarda kul olma yolunda emekleyen 
bizlere cazip gelir, “Nasıl başardılar?” dedirtir. Onlar gibi 
olamasak bile, halimizi gözden geçirip, gayrete gelme- 
miz için üzerinde düşünmeye değer. 


Allah Teala, Necm süresinin 32. aöyet-i kerimesinde, 
“Kendinizi temize çıkarmayın...” buyuruyor. Nefsimizi 
temize çıkarmak, fenalığını görmemek, terbiye etmeye 
yanaşmamak, çabasında olmamak manasına gelece- 
ğinden Cenab-ı Mevla bizi uyarıyor ve, “/Nefsini arındı- 
ran kurtuluşa ermiştir” (Şems 91/9) ayet-i kerimesiyle de 
nefsi kötülüklerden arındırmaya teşvik edip mülideliyor. 
Bu müldeye nail olabilmek için üzerimize düşen vazife 
nefsani hal ve tavırlardan uzak kalmak olduğuna göre, 
halimizi, şartlarımızı hesaba katarak şöyle bir terbiye 
metodu deneyehbilliriz. 


Mesela, ne maksatla yaratıldığımın bilincinde miyim, 
haramı helali ayırt edecek temel bilgilere sahip miyim, 
bildiğimi ne derece hayatıma tatbik edebiliyorum, ai- 
lemin, dostlarımın haklarına riayet edebiliyor muyum, 
helalinden kazanıyor, helale sarfedebiliyor muyum, iba- 
detlerimdeki safiyeti engelleyecek kalbi marazların te- 
davisine çalışıyor muyum, her işimde niyetim Allah için 
midir, vaktimi boşa harcıyor muyum gibi pek çok soruyu 
her demde kendimize yöneltip cevap arayabilir, oluru- 
nu olmazını dinimizin ölçülerine vurarak muhakememizi 
yapabiliriz. Nefsimizin kusurlarını: gördükten sonra ise 
eksik ve hatalarımızı tekrarlamamak için açık verdiğimiz 
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her yerde nefsimize ceza verebiliriz. Ki bu usul, manen 
kemale ermiş kıymetli insanların yöntemlerindedir. Bir 
vakit namazı cemaatle kılamayanların kendilerini uyku- 
dan mahrum ettikleri, yanılarak gözleri harama nazar 
edenlerin türlü cezalarla nefislerini dizginlemeye çalış- 
tıkları bize kadar gelen örneklerdendir. 


Nefsimizi azgınlaştıracak ortamlardan uzak durmak, 
onu hayırlı meclislere gitmeye ikna etmek, arkadaş ve 
dost seçimine özen göstermek atılabilecek adımlardan- 
dır. Bilhassa dost edinilen, dostluğuyla huzur ve saadet 
umulacak kişi, bir mürşid-i kamil ise nefsimize en et- 
kili darbeyi vurmuş oluruz. Muhammed b. Hani lkuddise 
sırruhü) bu hususta şöyle nasihat ediyor: “Ey kardeşiml 
Bir kamil rehberin terbiyesine gir ve doğru yola koyul. 
Ona hizmet et. Amellerine dikkat et. O seni nefsinin 
işlerinden Allah Resülü”nün ve sahabilerinin ahlik ve 
ameline çevirmek istiyor. Bu uzun bir yolculuktur, sen 
bunu kısa sanma. İnsanın nefsi terbiye olmadıkça, Al- 
lah Resülü”nün ve sahabilerinin ahlakıyla boyanamaz. 
Ve yine nefis, dünya işlerini mazeret göstererek seni 
menzil-i maksuda ulaştırmaz. İlmin ne kadar olursa ol- 
sun, sana bir gurur verir. Nefsin, hile ve tuzaklarıyla seni 
bekler. Nice büyük ulema ilmiyle mağrur olmuş, bu gizli 
tehlikeyi göremeyerek zarara uğramışlardır.” 


Ve elbette bu zorlu mücadelede yardımı dilenmesi 
gereken Rabbimiz olduğu için nefsimizin terbiyesinde 
de O”na sığınacağız. Değil mi ki, “Ya Rabbil Beni göz 
açıp kapayıncaya kadar bile olsa nefsime bırakma” diye 
niyaz eden Hz. Muhammed Mustafa”nın (sallallahu aleyhi 
vesellem) izindeyiz. İşimiz zor, yolumuz uzun ama Rabbi- 
miz de merhamertlidir, yar ve yardımcımız olsun (amin). 


ÇOK ƏEY 
BİLDİM DE 
XENDİMİ 
SİLEMEDİM 


iL Harf h 
7 7: 


Bilginin çoğaldığı ve hızla yayıldığı çağımızda bilgi- 
nin / bilmenin önemini anlatan bir sözdür “bilgi çağın- 
dayız.” Bu söz her ne kadar dünyevl bilimlerde geçmiş 
zamanlara kıyasla epey mesafe katettiğimizi anlatmaya 
çalışsa da, bir taraftan yol alırken diğer taraftan yükümüzü 
artırıyor. Şairin de dediği gibi ya gül oluyoruz ya diken... 


Televizyon, internet, gazete, dergi gibi kitle iletişim 
araçları sayesinde artık çok şey biliyoruz. Arada sıra- 
da birkaç kitap karıştırmışlığımız da varsa bizden alimi 
yoktur (1). Eş-dost arasında yaptığımız muhabbetin ko- 
nusuna veya gündemin en can alıcı haberine göre kimi 
zaman psikolog, bazan din alimi ve hatta doktor olmak 
için fırsat kolladığımız zamanlar oluyordur. Her işi ehlin- 
den öğrenmek gibi bir derdimiz kalmamıştır, çünkü biz 
de en az onlar kadar biliyoruzdur. Artık yarım doktorun 
candan yarım hocanın da dinden ettiği zamanları geride 


bırakıp “bilgi çağı”nın keyfini sürüyoruzdur. 


İhtiyaçlarımızı gidermeye yetecek kadar her şeyden 
biraz olsun bilmenin elbette zararı yoktur ama ipin ucu- 
nu kaçırıp, ehlinden tahsili alınmayan konularda kuru 
mölumatla “ben buradayım” demek de bilgi çağında 
olduğumuzun değil, enaniyet / benlik çağında olduğu- 
muzun göstergesi olur. Şeyh Sa“di”nin frahmetullahi aleyh) 
dediği gibi: “Fıstık misali kendisinde bir iç var zanneden 
kimse, soğan gibi hep kabuk çıkar...” 
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DEVİR ENANİYET DEVRİ 


İslam ile şereflenmiş insanoğlu arının yaptığı balı ve 
yine ipek böceğinin dokuduğu ipeği Allah”tan bildiği 
halde kendi meziyetlerini kendinden bilebilecek kadar 
aşağılara düşebiliyor. Güzelliğinin, malının, makam ve 
mevkiinin, kuvvetinin, ilminin kendisine emanet ve ihsan 
edildiğini hatta bunların her birinin elinden öniden alına- 
bileceği gibi ayrı bir imtihan sebebi olabileceğini de unu- 
tabiliyor. Unuttuğunda ise tuttuğu yol tevazudan yana 
değil gurur ve kibirden yana oluyor. Nefsin kişiyi kibir 
hastalığına düşürmesinin şubelerinden biri olan bu özel- 
likler arasında belki de kişiye en fazla zarar vereni ilim 
ile övünmektir. Gerçi kibre düşmek her türlü cehaletten 
kaynaklanır. Kibrin felaketlerini bilenin böyle bir hataya 
düşmesi beklenmez ama bildiğiyle amel etmeyenin kib- 
re kapılması ve kalbin bir anlık boşluğundan yararlanan 
nefis ve şeytanın oradan içeri sızması içten bile değildir. 


Nefsini dizginleyip kamil olanlar dışında, “Ey bedbaht 
nefsim, ey sersem nefsim” diyeni bulmanın zorluğunun 
farkında olan Bedfüzzaman, “Ben nefsim için ders yapı- 
yorum, isteyen benimle beraber dinlesin” derdi. Bu söz- 
leriyle o, bir yandan, “Ben bilirim” diyebilecek nefisleri 
avlıyor, diğer yandan nefsinin, aklına ve imanına galip 
gelmesini önleyerek onu tevazuya çağırıyor, bildiklerini 
bizzat yaşayarak öğretiyordu. Değil mi ki ilmi artanın gu- 
rur ve kibri azalır. İlmin ve alimliğin zirvesi kişinin kendi 
bilgisizliğini bilmesidir. 


KENDİ İLMİNİZİ BİZE GÖSTERSEN XZ... 


Anlatılır ki Şeyhülislam Kemalpaşazade ilimde mü- 
tebahhir ve allame olunca bir ara kendisine bir kibir ve 


gurur ariz olmuştu. Öğrencilerinden biri bu hali ayıpla- 
yıp ona bir oyun oynamak istemiş ve bir ders sonrası 
sormuş: 


- Hocam, bir sualim var, Allah”ın ilmine nisbetle kul- 
ların ilmi ne kadardır? 


Kemalpaşazade kızarak: 


- Be hey torlak molla, bu söylediğin teşbih kabul et- 
mez şeydir. 


Molla: 


- Öyle de üstadım, farzederek de mi ölçemeyiz, diye- 
rek sorusunda ısrar eder. 


Bunun üzerine Kemalpaşazade büyükçe bir kağıda 
bir yuvarlak çizip içine de küçük mü küçük bir nokta 
koyarak, 


- Bak a molla, demiş. Bu daire Allah Teaölö”nın ilmi ol- 
sun. İşte kulların bildiği de ancak şu noktacık kadardır. 


Molla fırsatı kaçırmayıp taşı gediğine koymuş: 


- Hocam kerem buyurup şu noktanın içinde siz de 
kendi ilminizi bize göstersenizl... 


Mollanın demek istediğini bir çırpıda anlayan 
Kemalpaşazade o günden sonra böbürlenmeyi bırakıp 
mütevazi bir alim olarak yaşamış. 


“İlmin (Alimin) afeti, kendini büyük görmesidir” (Zebidi, 
İthafü”s-Sade, 10/286) hadis-i şerifindeki sırrı bilecek ilme 
sahip olan ve nefsinin bir anlık şımarıklığına uğrayan 
Kemalpaşazöde”nin hali bu olabiliyorsa şu “bilgi çağı” 
denilen ve hem dünyevi hem de dini ilimlerde kendimizi 
yarım yamalak bilgilerle allame sanan biz gibilerin hali 
nasıl olur? 
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Bir arif-i billahın dediği üzere, “Kibriya ve azamet 
Hakk”a yarar / Kul olanda bu sıfatlar ne arar?” edebi- 
ne riayet edebilmek için kalbi daima kontrol etmenin 
de ayrı bir ilim ve irfan gerektirdiği muhakkak. Öyleyse 
Mevlöna hazretlerinin şu ikazına kulak verelim: “Ey gafil 
insanl Mademki peygamber değilsin, ötelerden haber 
alamıyorsun, sana uyanlar da yok, bu yolda haddini bil, 
kendi safında kal: ileri gitmel Yürüdüğün hakikat yo- 
lunda da büyük bir velinin arkasından yürü ki bir gün 
nefsaniyet kuyusundan çıkıp Hz. Yusuf gibi bir mana 
padişahı olasın.” 


Nefsini ve haliyle kendini bilip, Hakk”a kul olabilmek 
niyazı ile... 


GİDE 
DÜNYA 
GELE DİN 


of “Çok hizmet eden, tesbih 
çeken, sohbetlere giden 
biridir” görüntüsüyle 
göze girme isteklerimiz, 
mürşid-i kamillerin 
aile efratlarıyla kurulan 
yakınlıkları kullanarak itibar 
peşine düşmelerimiz, 
tasavvufu keşif ve 
keramet basamağı 
görmelerimiz bize 
menfaatten bir şube 
olarak yeter. PT 


Ailevi ve sosyal ilişkilerimizde, ticaret hayatımızda 
ve sohbetlerimizde bize yol gösteren ayet-i kerimelere, 
sünnet-i seniyyeye yeterince yer vermeyişimiz, dini ya- 
şanılır olmaktan çok kullanılır bir alana sürüklüyor. Gö- 
nül hoşluğu ile yaşamak için gayret ettiğimizde bile ni- 
yetlerimizi menfaate bulaştırabiliyoruz. Bilhassa nefsani 
dürtülerimize meşruiyet kazandırmak için dinimizi refe- 
rans gösterdiğimizde işin rengi değişiyor, manen kayba 
uğradığımız gibi dinimize de zarar veriyoruz. 


DÜNYALIK İÇİN ALLAH DEMEK 


Toplum olarak her ne kadar zaaflarımız olsa da ye- 
memizden içmemize, kültürümüzden ticaretimize, aile 
kurmamızdan mimarimize değin hayatımızın her alanın- 
da dinimizden bir parça mutlaka vardır. Cemaat şuu- 
ruyla namazlarımızı kolaylıkla eda edebilelim diye cami 
yaptırır, ihtiyaç sahiplerine derman olsun diye hayır 


işlerini kurumlaştırarak çoğaltırız. Farz ve sünnetlerde 


kullanacağımız seccadelerin, tesbihlerin, misvakların, 
başta Kur”an-ı Kerim olmak. üzere diğer dini kitapların, 
hac ve umre malzemelerinin, helal patentli gıdaların, 
başörtülerin, pardösülerin satıldığı alışveriş merkezleri 
işletiriz. Herkesin hayrına olacak mekanları “bismillah” 
diyerek hizmete açarız. Toplumun gözü önünde bulu- 
nan bir siyasetçi, iş adamı ve benzeri makam ve mevki- 
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lerde isek namazımızla, orucumuzla sair ibadetlerimizle 
görünür oluruz. 


Hasılı bir şekilde dinimizle bağlantılı bir sözü, bilgi- 
yi, ameli, metaı yaptığımız hemen her işte beraberimiz- 
de taşırız. Bu durum çıkar amacıyla kullanmak değil, 
mensubiyetimizle var olmaktır. Lakin inancımıza dair 
bir samimiyetin derdinde olmadığımızda yahut dinimi- 
zi vicdanlara hapsedilesi bir konuma düşürdüğümüz- 
de dünyalığın esiri olabiliyor, dini sözümüzden öteye 
geçirmeyebiliyoruz. Bu bağlamda, dünyevl görüşlerini 
kolayca kabul ettirebilmek için dini sıçrama tahtası ola- 
rak kullananlara, alnı secdeye değen işvereninin gözü- 
ne girmek için namaz kıldığı intibaını verenlere, yayın 
ilkelerine uymadığı halde sırf kar amacıyla dini içeriği 
olmazsa olmazı gören yazılı ve görsel iletişim araçları- 
na, okumayı gerekli görmediği Kur”an-ı Kerim”i kazanç 
getireceğinden dükkanında satmaktan çekinmeyenlere, 
helali haramı birbirine karıştıran beyanlarıyla dinin ve 
ilmin izzetini önemsemeyenlere, herhangi bir dini olu- 
şumun hassasiyetinden, hizmetinden pay sahibi olmak 
yerine “iyi kar getiriyorlar” düşünceleriyle tezgah açan- 
lara şahit olabiliyoruz. 


Pek çoğumuz bu olup biteni doğru bulmayız. Menfa- 
ati icabı dünyaya kul olanlardan uzak durmayı yeğleriz. 
Hatta kendimizi, “Menfaatime düşkün değilim” diyerek 
temize çekeriz. Bütün amellerimizi, ibadetlerimizi “Allah 
için” yaptığımıza inanıp, ihlas problemimiz olabileceğini 
aklımıza dahi getirmeyiz. Acaba gerçekten öyle midir, 
ihlas aynasını kendimize yakınlaştırıp nefislerimizin ör- 
tüsünü kaldırdığımızda önemsemeyip es geçtiğimiz bir 
halimiz yok mudur? 


İHLASIN OLMADIĞI KALPTEDİR MENFAAT 


Manaya ait değerler yerine dünyanın bayağı yönle- 
rine fazlasıyla meylettiğimizden olsa gerek “Din, dünya 
menfaatine alet ediliyor” denildiğinde daha çok aklımıza 
maddi kazanç temin edenler geliyor. Neredeyse cebi- 
mize ilişilmese menfaatten söz etmeyeceğiz. Halbuki 
asıl deşmemiz gereken “kalbimizde Allah”tan başka bir 
muradın kalmaması” manasına gelen ihlasın zıddına 
düşen her şey olmalı. Ki bu noktada riyanın en bilindik 
yüzüyle yani menfaatle karşılaşıyoruz. Haliyle menfaa- 
te düşüp düşmediğimizi evvela Allah Tealö”nın rızasını 
öncelediğimiz ibadetlerimizde, “desinler, görsünler, öv- 
sünler” niyetiyle başkalarının beğenisine hitap ettiğimiz, 
ikiyüzlü davranmayı göze aldığımız hallerimizde arama- 
mız gerekmez mi? 


“Farzdır, yapmalıyım” bilincinde olduğumuz halde 
tesettürümüzü birilerinin beğenisine yahut yergisine 
göre düzenlediğimizde, “Falan okulu kazanırsam, evle- 
nirsem, çocuğum olursa şu kadar oruç tutacağım, na- 
maz kılacağım” gibi dünyevl niyetlerle amelimizi çoğalt- 
tığımızda, yalnızken, “Ne gerek var” dediğimiz takvayı 
toplum içindeyken vazgeçilmezlerimiz arasında saydı- 
ğımızda amelimiz Allah Tealö”ya olduğu halde niyetle- 
rimizi dünyalığa veya insanların rızasına yöneltmişizdir. 
Şu halde gayrımızda eleştirdiğimiz menfaatperestliğe 
biz de sahibizdir. Bize önemsiz gelen bu tür beklenti- 
lerle, “Çok hizmet eden, tesbih çeken, sohbetlere gi- 
den biridir” görüntüsüyle göze girme isteklerimiz, mü- 
minlerin gönlünde yer etmiş güzel insanların, mürşid-i 
kamillerin adlarını ve aile efratlarıyla kurulan yakınlıkları 
kullanarak itibar peşine düşmelerimiz, hakiki imana, 
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muhabbete bizi ulaştıracak tasavvufu keşif ve keramet 
basamağı görmelerimiz bize menfaatten bir şube ola- 
rak gelmeyebiliyor. 


Neresinden bakarsak bakalım, tesbiti zor ama ge- 
rekli benzer hallerimizle ihlas ile menfaat arasındaki ça- 
tışmayı, ihlasın lehine sonlandıramadığımız müddetçe 
Rabbimiz”e ve dinine karşı halisane bir niyetten ve amel- 
den bahsedemeyiz. Zira nefsimizin ve şeytanın ektiği za- 
aflarla dünyalığı talep ederken kulluğumuzdan, dinimiz- 
den nelerin gittiğinin farkında olmayabiliyoruz. Lakin işin 
hakikati Dede Paşa”nın dediği gibidir: “Gam o değil ki 
gide dünya gele din / Gam odur ki gide din, gele dünya.” 


KALBİMİZE 
- SUİZAN 
DÜŞMESİN 


Eee Yolunda gitmeyen 

işlerimizde, 

“Nerede yanlış 

yaptım?” demeden, 

“Falan kişi büyü 

yapmıştır, kısmetimi 

bağlamıştır” diye 

ağıt yakıp birilerini 
düşman belliyoruz. əə 


Kendimizi kötü bilip, başkalarını iyi bilmenin inceli- 
ğini, “Herkes yahşi ben yaman, herkes buğday ben sa- 
man” diye ifade eder Alvarlı Efe hazretleri. Biz ise çok 
zaman bu inceliği ters yüz edip kendimizi “iyi” diye 
etiketliyoruz. Keser misali hep kendine yontan bu ha- 
limizle başkalarının iyi ve güzel yanlarını göremiyoruz. 
Bu da art niyetle, tahminle hüküm vermelerimizi kolay- 
laştırıyor. Böylece bizlere verilen kalp, akıl, göz, kulak, 
dil gibi nimetleri aslı astarı meçhul bilgilerin, hak tera- 
zisinde ölçülmemiş düşüncelerin, duyguların peşinden 
sürüklüyoruz. Velhasıl ya suizan ediyoruz ya suizanna 
maruz kalıyoruz yahut suizan edenlere kulak vermekte 
bir sakınca görmüyoruz. 


SUİZAN BİZİ HELAK ETMESİN 


Suizannın öyle tehlikeli boyutlarından haberdar edil- 
mişizdir ki helök olmamız için yeterlidir. Mesela, elimiz- 
den geldiğince dinimizin gereklerini yerine getirip, “Bu 
halimle Rabbim”in rızasına, cennetine kavuşamam, 
merhametine sığınıyorum” diye düşünsek hüsnüzan sa- 
hibiyizdir, sadece kulluğumuzu Rabbimiz”e layık görmü- 
yoruzdur. Lakin işlediğimiz günahların ağırlığıyla kesin 
bir hükümle, “Allah beni affetmez” diyerek tövbe kapı- 
sına sırt çevirdiğimiz anda, “İşte bu sizin, Rabb”iniz hak- 
kında beslediğiniz zannınızdır. O sizi mahvetti de ziyana 
uğrayanlardan oldunuz” (Fussılet 41/23) ayet-i kerimesinin 
işaret ettiği şekilde Mevla Teala”ya suizan etmiş oluruz. 
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ALLAH DOSTLARINA SUİZAN 


Ve yine bilhassa Resül-i Zişan Efendimiz”i iz be iz 
takip edenler de suizanna maruz kalanlardan oluyor. 
Mümin kardeşlerimizi Allah için ziyaret etmenin sevap 
ve faziletini bildiğimiz halde, ziyaretine gidilen bir Allah 
dostu olduğunda, “Bu zamanda evliya yoktur” diyen- 
lerimiz de az değil. Oysa bulunduğunu Resülullah (sal- 
lallahu aleyhi vesellem) bildiriyor: “Ümmetimden bir topluluk 
kıyamete kadar Allah”ın emrini ayakta tutmaya devam 
eder. Onları terkedenler ve kendilerine karşı çıkanlar on- 
lara bir zarar veremez. Bu durum Allah”ın kıyamet emri 
gelinceye kadar devam eder. Onlar insanlara devamlı 
üstün gelirler” (Buhari, Menakıb, 27). Bu hadis-i şerifin ardın- 
dan kulları islah eden, sünneti ihya eden bir topluluğun 
bulunamayacağına kanaat getirmek faziletin değil, kalbi 
suizanna teslim etmenin göstergesidir. 


SUİZAN KENDİMİZE, HÜSNÜZAN 
BAŞKASINA OLSUN 


Sühreverdi (kuddise sırruhül, “Nefsi tanımanın alame- 
ti, onun hakkında suizanda bulunmaktır” der. Fakat 
ne çelişkidir ki nefsimizi tanımak, kusuru kendimizde 
aramak yerine, bize makul ve meşru gelen çeşitli ve- 
silelerle kardeşlerimizin özel veya genel hallerini kalp- 
lerimize dolduruyoruz. Kimsenin bizi ne dili ne de kalbi 
ile gıybet etmesini istemezken, istemediğimizi bizden 
başkasına hak ve reva görüyoruz. Yolunda gitmeyen 
işlerimizde, “Nerede yanlış yaptım?” demeden, “Falan 
kişi büyü yapmıştır, kısmetimi bağlamıştır” diye ağıt 
yakıp birilerini düşman belliyoruz. Bir yerlerde fazlaca 
oyalansak gecikme sebebimiz bizce haklıdır ama eşi- 


miz biraz gecikse işkilleniyoruz. Henüz gelinimizi veya 
kayınvalidemizi tam tanıyamamışken hemen her sözünü 
ve davranışını, “Oğlumu elimden aldı, eşimle aramı açı- 
yor” şeklinde yorumlayıp didişmeye başlıyoruz. Türk”le, 
Kürt”le, Laz”la, Çerkez”le vb. evlenilmez, iş yapılmaz 
genellemeleriyle toplu suizanlar yapıp, içlerinde dünya 
iyisi de varsa önyargımızdan dönmüyoruz. Kiminin de 
namazına, orucuna, hizmetine, kıyafetine öyle olumsuz 
nazar ediyoruz ki, “Dini bizden daha iyi yaşayan yok- 
tur” vehminde kaybolup gidiyoruz. Başımıza bir kötülük, 
musibet gelse “imtihan” deyip, yana yana dua ederken, 
başkasının başına gelen dertleri, “Kim bilir ne günah iş- 
ledi de Allah ona bu sıkıntıyı verdi” şeklinde yorumlu- 
yoruz. Hele bir de, bir erkeği yahut kadını karşı cinsten 
biriyle konuşurken görsek, “Belki yakınıdır, mahremidir” 
demeye bile gerek duymadan, “Hiç beklemezdim...” 
diye başlayan öyle düşünceler geçiyoruz ki zihnimiz- 
den, sonuçları vahim olabiliyor. Suizan hakkında nice 
misal vermek mümkün, ancak biz biraz da madalyonun 
arka yüzüne bakıp, “Suizanna sebep olanın hiç mi ka- 
bahati yok?” diye soralım. 


“KİM KENDİNİ TÖHMET ALTINDA BIRAKIRSA...” 


Rabbimiz imtihan sırrı gereği bizi hoşlanmayacağı- 
mız hallerle sınayabilir. Lökin bu sınamalar bizim ira- 
demizi ortadan kaldırmayacağı gibi suizanna sebep 
olmamızı da gerektirmez. Bu husustaki en tesirli misa- 
li Siyer-i Nebi”den aktararak devam edelim. “Bir gece 
mübarek hanımlarından Safiyye radiyallahu anhal mescid- 
de itikafta bulunan Peygamberimiz”i ziyarete gider. Bir 
süre konuştuktan sonra ayrılmak üzere ayağa kalkar. 
Resülullah da (sallallahu aleyhi vesellem) onu kapıya kadar 
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uğurlar. Tam o sırada ensardan iki genç oradan geç- 
mektedir. Hz. Peygamber”i görünce hızlanırlar. Pey- 
gamber Efendimiz, “Biraz durun” der, “Bu kadın (eşim) 
Safiyye bint Huyey”dir.” Gençler beklenmedik bir anda 
yapılan bu açıklamaya bir anlam veremerdzler. Derler ki: 
“Sübhanallah ey Allah”ın resülüP” (Bunu neden söyledi- 
niz?) Resül-i Ekrem Efendimiz duruma şöyle açıklık ge- 
tirir: “Şeytan kanın damarda dolaştığı gibi dolaşır durur. 
Ben onun kalplerinize bir kötülük atmasından, vesvese 
vermesinden endişe ettim” (Buhari, İ“tikaf, 11, 12). 


Resülullah Efendimiz”in (sallallahu aleyhi vesellem) haya- 
tından bir kesiti yansıtan bu olay ve benzeri durumlar 
suizan edeni haklı göstermez elbette. Suizanna sebep 
olabilecek hal ve hareketlerden uzak durup, tedbirli ol- 
mamızın en isabetli davranış şekli olduğunu vurgular. 
Hasbelkader yine de suizanna maruz kalsak, en azından 
Hz. Ömer”in rradiyallahu anh), “Kim kendini töhmet altında 
kalacak bir konuma sokarsa, kendisine suizanda bulu- 
nanları kınamaya hakkı yoktur” uyarısınca, “Benim de 
hatam var” deyip, suizan edene karşı ölçülü davranma- 
yı ve gıyabında duayı eksik etmemeyi deneyebiliriz. Ve 
yine önemsememiz gereken bir diğer husus da aslına, 
özüne vakif olamadığını kulağımıza dökenlerle ilgilidir ki, 
böylelerine nezaket çerçevesinde “sus” diyebilmek sui- 
zandan korunmanın bir başka yoludur. 


GÖNLÜMÜ SUİZANLA DOLDURMALI 


“Kimse ashabım hakkında bana kötü bilgi getirmesin, 
ben yanınıza hakkınızda iyi düşünerek selim bir kalple 
gelmek isterim” (Tirmizi, Menakıb, 64, Ebü Davud, Edeb, 27) bu- 


yuran Peygamber Efendimiz lsallallahu aleyhi vesellem) hem 
sulzanna düşmeyen bir kalbin selamete erişebileceği- 
ni, hem de kötü düşünmeyi maharet edinenlere karşı, 
“Gönlümü suizanla doldurma” dememiz gerektiğini sa- 
lık verir. Fakat ne yazık ki görüyor, duyuyor yahut oku- 
yoruz, falan kişi rüşvet alıp vermiştir, hırsızlık etmiştir, 
zinaya bulaşmıştır gibi sözler etrafımızda arz-ı endam 
ediyor. Doğruluğu olsa yayılmasında, tahmine dayansa 
dile getirilmesinde pek çok zarar barındıran bu gibi du- 
rumlarda hepimize temkinli olmak düşüyor. Zira Rabbi- 
miz, “Ey iman edenlerl Size bir fasık bir haber getirirse, 
bilmeyerek bir topluluğa zarar verip yaptığınıza pişman 
olmamak için o haberin doğruluğunu araştırın” (Hucurat 
49/6) buyuruyor. 


TECRÜBE EDENLER BİLİR HOŞTUR HÜSNÜZAN 


“Öyle zannediyorum” ile başlayıp namusluya arsız, 
alime cahil dedirten, ailemiz başta olmak üzere diğer 
insanlarla sağlıklı iletişim kurmamıza engel olan suizan 
nefsimizin şerrinden, şeytanın tesirinden, ahlakımızın 
kötülüğündendir. Şu durumda, “Bir an için kötü düşün- 
sem ne olmuş ki?” diyerek suizannı hafifleştirmek lehi- 
mize görünmüyor. Zira kötü düşüncelerle aşındırdığımız 
insafımız ve niyetimizle harama yani tecessüse, gıybete, 
iftiraya hevesimizi artırmış oluyoruz. Nihayetinde suizan 
içeren yaklaşım tarzımızla, “Kardeşler arasında heyhat, 
su-İ zan düştü / Zedelendi sağduyu, körleşen iz”an düş- 
tü” diyen şairin tesbitindeki gibi güvenimizi yitirip, kar- 
deşlik bağlarımızı koparıyoruz.. 


Tüm bu olumsuzluklara engel olmak için ise izleye- 
ceğimiz yol bellidir. Resülullah Isallallahu aleyhi veselleml, “... 
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— Biri hakkında kötü düşünceden kurtulmanın yolu onu 
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araştırmamaktır” buyuruyor. Bu minvalde tecrübe eden- 
lerin de “hoştur” dediği hüsnüzannı alışkanlık haline ge- 
tirdiğimizde nefsimizi uyanıklaştırıp, “Ah bu gafletl” de- 
melerimizin önünü alabileceğiz. Haliyle ahlakımız güzel- 
leşecek, herkese ve her şeye samimiyetle bakabilece- 
ğiz. Ve muhtemelen, nefsimizin zıddına attığımız böyle 
bir adımla Allah Teala”dan başka şeyleri düşünmekten 
yakındığımız namazımızın, zikrimizin vesair amellerimi- 
zin huşu ve istikamet bulmasını kolaylaştıracağız. 


EN SÖZÜMÜ 
NEREDE 
UNUTTUM? 


fə Başkalarının yerine 
getirmediği vaadi-sözü 
görür, dilimize dolarız 
da, “Ben sözümü 
nerede unuttum?” 
sorusunu kendimize 
yöneltmek zahmetinde 
bulunmayız. İşte bu 
hal, kendimizi temize 
çıkarıp gayrımızı 
suçlama teşebbüsüne 
kaynaklık eden en bariz 
sorunumuzdur. 

de 


Eşimiz, dostumuz hatta bizzat tanımadığımız ama 
bir vesile ile dinleme imkanı bulduğumuz herkes hep 
bir şikayet içinde. “Bu zamanda kimseye güvenilmiyor, 
yalanın biri bin para, sözünün eri kalmadı... vb.” serze- 
nişlerine şahit olmamak hayli zor. 


Evet, çok şeyden hoşnut değiliz ve bu gidişattaki bo- 
zukluğa karşı direnmekte çoğunlukla zorluk çekiyoruz. 
Çünkü kendimizi bir yana çekip, kabahatin büyüğünü 
modernizme/zamana ve onunla gelen bireyselciliğe 
yüklüyor, birilerinin bizi “olmamız gereken”den kopa- 
rıp dünyanın kirli tarafına zorla sürüklemeye çalıştığına 
inanıyoruz. Bu inanmış olmayı mazur göstermek için de 
bahanemiz hazır: kandırılıp aldatıldık. 


Kültürel, dini ve ahlöki mizacımız üzerinde iyiyi atıp 
kötüye meylettirici birtakım oynamaların yapıldığı su gö- 
türmez bir gerçek. Lakin bunun, istemesek dahi zorla- 
ma yollarla yapıldığına kendimizi inandırmış olmak bizi 
yine de “sütten çıkmış ak kaşık” yapmıyor. 


Daha açık bir ifade ile hatamızın nerede başlayıp bit- 
tiğini şöyle söyleyebiliriz: Geçmişin erdem, dürüstlük, 
iyilik, ahlak... vb. içeren hikaye ve kıssalarını anlatmak- 
tan ve dinlemekten son derece haz alıyoruz ama sa- 
dece o alınan hazda kalıyoruz. Hayatın içinde olaylarla 
karşılaştığımızda ise “geçmişte böyleydi” deyip, tüm 
o güzelliklerin hatırasını bir kalemde silip atıyoruz. Bu 
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doğrultuda gerekliliğini bildiğimiz halde unuttuğumuz, 
çabuk tükettiğimiz ve belki de hiç tercih etmediğimiz bir 
emanetimiz var. Sahip çıkmamız gereken onca değer 
arasında hem karakterimizin hem de inancımızın se- 
viyesini süzgeçten geçiren ve “vaat” olarak bilinen bir 
terazi... O terazi ki kendimizden uzak ettiğimizde hem 
çevremizle kurduğumuz ilişkileri etkiliyor hem de rüz-i 
mahşerde “münafık” olarak isimlendirilmeye sebep ala- 
metlerden oluyor. 


VERİLEN SÖZ SORUMLULUK GEREKTİRİYOR 


“...Verdiğiniz sözü de yerine getirin. Çünkü verilen 
SÖZ, sorumluluğu gerektirir” (isra 17/34) öyet-i kerimesinin 
aksine, evde, okulda, iş yerinde kısaca insanın ve sosyal 
iletişimin olduğu her yerde şayet verilen söze, bulunulan 
vaade sadakat yoksa, orada güven duygusunun yerini 
güvensizliğin, bencilliğin, sorumsuzluğun, vurdumduy- 
mazlığın alması içten bile değil. Aldığı borcu tayin edilen 
zamanda ödeyeceğine söz verenin umarsızlığı, nikah 
evveli verilen sözlerden keyfi olarak cayılması, yardımı- 
na koşulacağına garanti verilenin mazeretsiz yüz üstü 
bırakılması, belirlenen buluşma vaktine duyarsızlık gibi 
nice örnekleri sıralasak da “yapacağım, edeceğim” ke- 
limelerinin ardına saklanılan her vaade sadık olmamak, 
bireyden topluma uzanan tüm olumsuzlukları peşi sıra 
sürüklüyor. Haliyle bu durum başkalarını zarara uğrat- 
manın yanı sıra güvenilmez olmaya, sevilmemeye, sü- 
rekli kuşku duyulan biri olmaya zemin hazırlıyor. 


SEN MÜNAFİIKLIK ALAMETİ TAŞIYORSUNI 
YA BEN? 


İnsan kendi gözünü vasıtasız görmeye kabiliyetli ya- 
ratılmamıştır, dolayısıyla gözü hep başkalarını görür. 
Başkalarının yerine getirmediği vaadi-sözü görür, dili- 
mize dolarız da, “Ben sözümü nerede unuttum?” so- 
rusunu kendimize yöneltmek zahmetinde bulunmayız, 
ırağımıza atarız olabildiğince. İşte bu hal, kendimizi te- 
mize çıkarıp gayrımızı suçlama teşebbüsüne kaynaklık 
eden en bariz sorunumuzdur. Bu sorunu dünya üzerin- 
de görmezden gelip, çevremizce “itimat edilmez” olma- 
yı ömrümüz vefa ettiğince sineye çekmeyi başarsak da 
mekan değiştirme vakti geldiğinde “münafıklık alameti” 
taşıyor olmanın sorumluluğunu üzerimizden atma yetki- 
sine sahip değiliz. 


SÖZ BİR ALLAH BİR 


Resülullah (sallallahu aleyhi vesellem) birine vaadde bu- 
lunurken dikkat edilmesi gereken adabı evvela niyete 
bağlarken, hadis-i şerifin zarafetine sahip çıkan atala- 
rımız da vaadinde durmayı Allah Tealö”ya iman ile eşit 
görüp, “Söz bir Allah bir” derler. 


İslam ile hemhal olmuş milli kültürümüzde, sözünde 
durmanın önemine dair pek çok darbımeseli misal ver- 
mek mümkünse de, bu söz olgun bir insan ve mümin 
olmada başlı başına yol gösterici mahiyettedir. Zira dört 
kelime üzerine bina edilen cümleden maksat şudur: “Al- 
lah Teala”nın varlığına ve birliğine nasıl iman ediyorsam, 
verdiğim sözden gafil olmadığıma ve ona sahip çıkaca- 
ğıma öylece inanın.” 
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Bu itibarla birlikte yaşadığımız, muhatap olduğumuz 
kişilere vaatte bulunduğumuzda nasıl ki onları sözümü- 
zü yerine getirme hususunda bizden yana bir gayret 
beklentisine sevkediyorsak, Allah Tealö”nın, “Ben sizin 
Rabb”iniz değil miyim?” soru ve teklifine, “Evet, sen bi- 
zim Rabbimiz”sin” şehadetinde bulunmamız da bundan 
çok farklı değildir. Ve bu ahde vefaya en layık olan da 
o zat-ı mutlaktır. Değil mi ki kelamullahta müminlerin 
vasıfları sayılırken, “Emanetlerine ve ahidlerine riayet 
ederler” (Mü”minün 23/8) ayet-i kerimesiyle Allah Teala”ya 
ve hemcinslerimize karşı mesuliyetimiz anlatılır. 


Tüm sürçmelerimize rağmen, şayet akdedilen bu 
kalü bela sözleşmesinin şuurunda olur ve bu misakı 
unutmayan erleri rehber edinirsek umulur ki saadete 
erişenlerden oluruz. 


MÜNAFİKLIK ALAMETİ ÜÇTÜR... 


Hz. Peygamber”in isallallahu aleyhi vesellem)l, “Münafiıklik 
alameti üçtür, konuştuğu zaman yalan söyler, söz verdi- 
ğinde sözünde durmaz, kendisine bir şey emanet edildi- 
ğinde emanete hıyanet eder” (Buhari, İman, 25, Müslim, İman, 
25, Tirmizi, İman, 14) hadis-i şerifini duyduktan sonra, baş- 
kalarının halinden önce kendi nefsleri adına, “Hangimiz 
bu sıfatlardan kurtulmayı başarabiliriz?” endişesine ka- 
pılan Hz. Ebü Bekir ve Hz. Ömer”i fradıyallahu anhüma) biraz 
olsun teskin eden yine Hz. Resülullah”ın izahıydı. 


Hz. Ebü Bekir ve Hz. Ömer”e fradiyallahu anhümal, “Ne- 
den üzerinize bir ağırlık çöktüğünü görüyorum?”diye 
soran Hz. Ali”nin, Resülullah”ın isallallahu aleyhi vesellem) ya- 
nına gidip bu iki güzide sahabinin durumunu anlatması 
üzerine Allah Resülü, kastettiği mananın onların anladığı 


gibi olmadığını belirterek şöyle buyurdu: “Ası/ münafık 
şudur, konuştuğu zaman içinden yalan söylemeyi geçi- 
rir. Söz verdiği zaman içinden sözünde durmamayı dü- 
şünür. Emanet edildiği zaman içinden emanete hıyanet 
etmeyi geçirir” (Taberani, e/-Mu“cemü”--Kebir, 6/270 Inr. 6186)). 
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SOYLEYENE 
, DEĞİL 
oÜYLIETENE 
OİK 


-. “Sohbeti beni 
Sıkıyor, ses tonu hoş 
değil, muhabbet 
alamıyorum, 
dediklerini kendisi 
uyguluyor mu” 

gibi düşüncelerle 
sohbet edeni yetersiz 
görmek, açığını, 
noksanını arayıp 
suizan etmek hiç hoş 


değildir. ə ə 


Bazı sözler kendiliğinden değerlidir, ya bir ayet-i ke- 
rimedir ya bir hadis-i şeriftir yahut bu çizgi üzerinde Al- 
lah rızası için yapılan öğütlerdir. Tüm bu sözlerden nice 
eserler meydana geldiği gibi sohbet meclisleri oluş- 
muştur. Resülullah Efendimiz isallallahu aleyhi vesellem) baş- 
ta olmak üzere bu meclislerde sohbet edenler, ashab-ı 
kiramdan, tabifinden ve Allah dostlarından (Allah hepsin- 
den razı olsun ve sırlarını yüceltsin) oldukları için “söyle- 
yenler” olarak kıymetlidirler. İyiliğe yönelten, kötülükten 
sakındıran sözlerinin değerini, gerekliliğini yaşantılarına 
yansıttıklarından “söyleyen” olarak önemsenirler, hür- 
met gösterilirler, övülürler. 


Günümüzde Peygamber Efendimiz”in (sallallahu aley- 
hi vesellem)l, ashab-ı kiramın, tabiin neslinin ilim ve soh- 
bet meclislerinde bulunma imkanımız yok. Böyle bir 
imkanımız olmasa bile tümüyle nasipsiz de değiliz. O 
güzide insanların yolundan giden, kalplerimizin dirilme- 
si, gönüllerimizin muhabbetullah ile hemhal olması için 
çaba sarfeden irşad ehli mürşid-i kamiller hala var. Fa- 
kat şartlarımız onların sohbet meclislerinde bulunmaya 
müsait olmayabiliyor. Bununla birlikte, bizzat sohbet 
edenler onlar olmasa bile, manevi tasarrufları altında 
devam eden meclislerde söyleyenlerimiz/sohbet eden- 
lerimiz, o sohbetleri dinleyenlerimiz var. 
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NE CEMAATİ GÖR NE SOHBET EDENİ 


“Din nasihattir” hadis-i şerifi doğrultusunda her ne 
kadar nasihat edenlerden ve dinleyenlerden olmaya ça- 
lışsak da terbiye edemediğimiz nefislerimizle ne sohbet 
etmenin ne de dinlemenin esasına ulaşmamız zor olmu- 
yor mu? Aşmamız gereken nice engel olduğundan bu 
zaman alıyor. Yine de bu nakıs halimizle, Allah Teöla”nın 
emir ve yasaklarından, Resülullah Efendimiz”in sün- 
netlerinden anlatarak veya dinleyerek hissemizi alma- 
ya gayret ediyoruz. Lakin çok zaman hem niyetlerimizi 
hem de amellerimizi olması gerekenden aşağıya düşü- 
rüyoruz. Ya sohbet ederken cemaate takılıyoruz yahut 
dinlerken sohbet edene... 


Bir menkıbe halinde bize kadar gelen bir olay şöyle- 
dir: “İsm-i a“zam öğrenmek muradiyla bir süre bulundu- 
ğu Zünnün hazretlerinin yanından ayrılırken, “Bana bir 
öğüt ver efendim” diyen Yusuf b. Hüseyin”e cevaben 
Zünnün hazretleri şöyle buyurdu: “...Halka sohbet et, 
onları Hakk”a davet et. Bunu yaparken de halkı arada 
görme.” Yusuf b. Hüseyin lkuddise sırruhül, “İnşallah bunu 
yaparım” dedi. ve Rey şehrine döndü. Şehrin tanınmış 
ailelerinden olduğu için halk onu büyük bir teveccühle 
karşıladı. İnsanlara sohbet etmeye başladı. Başlangıçta 
çok kalabalık olan cemaat günden güne azaldı. Bir gün 
sohbet etmek için kürsüye çıktığında hiç kimseyi göre- 
medi. Kimse yok diye sohbet etmek istemedi. Ancak 
kürsüden ineceği sırada kadınlar bölümünden yaşlı bir 
hanım seslendi: “Sohbet ederken arada halkı görmeye- 
ceğine, sadece Allah için konuşacağına Zünnün hazret- 
lerine söz vermemiş miydin?” Yusuf b. Hüseyin lkuddise 
sırruhü) bundan sonra dinleyeni olsa da olmasa da soh- 
betlerine devam etti. Elli yılını bu minval üzere geçirdi.” 


Bu menkıbe doğrultusunda, “Allah için sohbet edi- 
yorum, kimse gelmiyor” düşüncesi haklı bir serzeniş 
gibi geldiğinde, bırakın sohbet mahalline uğramayı, O 
beldeyi terketmek isteriz. Belki bu kadarına bile gerek 
kalmaz, sohbet ettiğimizde cemaatin sayıca azlığı heve- 
simizi kırabilir. Yahut cemaatin çokluğu, “Sohbetim ne 
kadar kalabalık oluyor, demek ki güzel anlatabiliyorum” 
dedirtebilir. Biraz daha ayrıntıya girelim, “Sohbetimi din- 
lemeye hocalar, toplumun seçkin kesiminden insanlar 
vb. geliyor” dediğimiz, düşündüğümüz anda niyetimiz 
kaybolmuştur, Allah için değil, nefsimize pay çıkarmak, 
böbürlenmek için sohbet ediyoruzdur. 


Sohbet eden ile sohbeti dinleyenler arasında bir ileti- 
şim, etkileşim mevcut olduğundan, bu halin bir de kar- 
şı cephesi var. Sohbeti dinleyenlerin, sohbet edenlere 
yaklaşımından kaynaklanan, övmek, normalin üstünde 
saygı ve hürmet göstermek yahut hakkında suizanna 
kapılmak gibi... 


Elbette sohbet edenin, sohbet öncesi ön hazırlığı ol- 
malıdır. Bunun yanında sohbet edenin bilgi birikimi, o 
bilgiyi aktarabilme yeteneği, hitabeti de önemlidir. Fakat 
bunların hiçbiri, bir doğru yapsa yanına iki yanlışı ekleme 
ihtimali taşıyan, seyrü sülükünü tamamlamamış sohbet 
edenler arasında, “Ondan başkasının sohbetini dinle- 
mem” dedirtecek bir ayırımı haklı göstermez, özel bir 
ÖVQÜYÜ, hürmerti gerekli kılmaz. Yine bir başka yönüyle, 
“Sohbeti beni sıkıyor, ses tonu hoş değil, muhabbet ala- 
mıyorum, dediklerini kendisi uyguluyor mu” gibi düşün- 
celerle sohbet edeni yetersiz görmek, açığını, noksanı- 
nı arayıp suizan etmek de hoş olmasa gerek. Şu halde 
sohbet edenin cemaati, dinleyenin sohbet edeni yani 
söyleyeni görmesi sohbetin faydasını, feyzini zedeler. 
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SOHBETİN ŞÜKRÜNÜ EDA 


Gerek sohbet edenler gerekse dinleyenler olarak 
sohbetin şükrünü eda edebilmemiz için evvela niyeti- 
mizin Allah için olması, bu niyeti amelimiz boyunca mu- 
hafaza edebilmemiz ve diğer edeplerine riayet etmemiz 
gerekmekte. Sohbet adabı geniş bir içerik taşımakla 
birlikte konumuz çerçevesinde şunu söyleyebiliriz. Soh- 
bet edenin cemaat seçmesi, sohbetine katılanları övünç 
vesilesi olarak görmesi, zuhur edebilecek manevi hava- 
yı kendinden bilmesi, övgü ve hürmet beklemersi niyetini 
bozar. Manevi olgunluğa erişebilmemiz için unutulma- 
malıdır ki insani ilişkiler ve üdap çerçevesinde her birey 
nezaketi, saygıyı, muhabbeti hak eder. 


Sohbet dinleyenlerin de kendi noksanları affedilecek- 
miş gibi, sohbet edende kusur aramaları suizanna se- 
bep olacağından ameli heba eder. Yine sohbet edenler 
arasında, “Şunun sohbeti daha feyizli” şeklinde ayrıma 
gitmek fitneye ve haliyle ağır bir vebale sebep olur. Bize 
düşen edep, sohbetteki feyzin, manevi havanın mürşid-i 
kömillerin, takva imamlarının bereketleri ve himmetleriy- 
le meydana geldiğini, Allah Tealö”nın izniyle onların ta- 
sarruf sahibi olduğunu samimiyetle kabullenmektir. 


kök 


KALMASIN 
HURİYE KARNAP 


“En çok neye ihtiyacımız var?” diye kendimize 
sorsak: “iyilik” deriz. İnsanlık halidir, olmadık 
yerde aç, susuz, parasız kalırız, küçük bir 
ikramla, elimize tutuşturulan üç beş kuruşla 
dünyalar bizim olur. Derdimiz çoktur, bir 
selam, bir tebessüm, samimi bir “Allah iyilik 
versin" dileği keyfimizi getirir. Günaha ve 
gaflete dalmışken gıiyabımızda edilen bir dua, 
istiğfar hatta kamil bir insanın nazarı 
iyiliktendir, imanımıza, ibadetimize çeki düzen 
verir. Şu halde azı çok, küçüğü büyük olan 
iyiliğe ihtiyaç hissetmeyenimiz, “Kimseden 
iyilik görmek istemem" diyenimiz yoktur. Lakin 
iyilik görmeyi isterken, bazen nefsimizin 
dürtmesiyle iyilik etmekten vazgeçebiliyoruz. 
Ettiğimiz iyiliklere benzeriyle karşılık 
bulamadığımızda yahut kötülükle mukabele 
edildiğinde iyilik etmekten geri durabiliyoruz, 
iyiliği garip bırakıyoruz. Oysa bize düşen 
kötünün kötülüğüne aldırmadan iyiyi 
büyütmek, çoğaltmak ve yaymaktır. Çünkü bu, 
kötüyle aramızdaki temel farktır. 
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